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समस्त परम्परावादी दर्शन कुछ विशेष समस्याओं से उलझा रहा | मुख्य 
रूप से ये समस्‍यायें इस विश्व और मानव जीवन की व्याख्या से सबब्धित रही 
है । प्रत्येक देश एवं काल के दाशंतिकों ने इस समस्याओं के समाधान हेतु प्रयास 
किये हैं। इन प्रयासों को सुसबद्ध रूप से देखना ही दर्शन के इतिहास का अध्ययन 
कहलाता है । दर्शन के इतिहास में विश्व एक मानव जीवन के सम्बन्ध मे मुख्यतः 
दो दृष्टिकोण उपलब्ध होते है-प्रत्ययवाद और भौतिकवाद । प्रत्ययवादी दाशंतिकों 
ने इस विश्व का आधार भौतिक तत्व को न मानकर किसी न किसी रूप में चित्‌ 
शक्ति को स्वीकार किया | भारत में विश्व परे आधार रूप मे चित तत्व की अब- 
धारणा ऋग्वेद से लेकर आज तक [वद्यमान है। पश्चिमी जगत में इस प्रत्ययवादी 
विचारधा रा का सुव्यवस्थित रूप प्लेटों से लेकर आजतक देखने को मिलता है । 
भारत और पश्चिम दोनो मे प्रत्ययवाद के रूप बदलते रहे है परन्तु सभी प्रत्यय- 
बादियों ते इस धारण! का जोरबार खड़न किया कि विश्व के अधार पर केवल 
भौतिक तत्व का ही अष्तित्व है। इस विचारधारा की एक विशेषता यह भी रही 
है कि प्राय: सभी अत्ययवादी इस दुश्यमान विश्व को सापेक्ष और असत्य समझते 
रहें । इस मान्यता की चरस परिणति पश्चिम मे बकलें के दर्शन में और भारत 
में शकर के दर्शन' में हुई । बकलें ने जड़तत्व का अस्तित्व ही स्वीकार नही किया 
जबकि पऑआंकर ने इस समस्त भौतिक जगत को 'स्वप्नवत' घोषित किया | इस 
प्रकार के दार्श निकों ने उस परम तत्व की अनुभूति की उपलब्धि मे ही जीवन की 
सार्थकता समझी । उसी अनुभूति की लक्ष्य बनाकर ही मानव आचरण के लिए 
मापदण्ड प्रस्तुत किये । धर्म मे अलौकिक शॉक्ति को स्थान मिला | कतिपय शाश्वत 
सैतिक मुल्य भी स्वीकार किये। अतः इस विचारधारा ने यदि एक ओर सुव्यव- 
घ्थित जीवन पद्धति को जन्म दिया तो दूसरी ओर कम से कम कुछ अनुयायिओं में 
सप्तार के प्रति विरक्ति की भावना भी पैदा की । हिन्दू समाज द्वारा स्वीकृत 
धसच्यास आश्रम के बिचार के पीछे सभवतः यही धारणा कार्य कर रही है। 
यही नही कुछ विचा रकों के अनुस्तार लगभग समस्त भारतीय दाश्शंत्तिक चिन्तन 
में प्रत्ययवादी अवधारणा हो कार्य कर रही है। वेश्ामिक खोजो के प्रकाश मे 
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रहकर भी गाधी, टैगोर, राधाकृष्णन_ अरविन्द इत्यादि आधुलिक भारतीय दाशें- 
निक इस विश्व में सत्यता का अश स्वीकार करते हुए भी इसे सर्वेथा सत्य स्वी- 
कार नहीं कर सके । विश्व एवं मातव जीवन से सम्बन्धित यह चिन्तन प्रणाली 
इतनी सबल रही है कि दर्शन के इतिहास से इसका उद्भव तो ढूढा जा सकता 
है किन्तु इसके अन्त की कल्पना तक भी मही की जा सकती । 


प्रत्ययचादी चिन्तन पद्धति के समानान्तर जो दूसरी मुख्य दाशेनिक बिधा 
चलती आ रही है उसे भौतिकवाद के नाम से जाना जाता है! भौतिकवादी दाे- 
मिक इं8 समस्त अस्तित्व के कारण रूप भे जड़ तत्त्व को द्वी स्वीकार करते है। 
मानव चेतना एवं मसस इत्यादि सब इसी जडतत्व के विक्षास अथवा पर्याय मात्र 
है । दर्शन के इतिहास मे भौतिकवाद के भी विभिन्न रूप उपलब्ध है किन्‍्तू उन 
सब की तत्वमीमांसा में अधिक भिन्नता नहीं है। मानव आचरण एवं जीवन के 
अन्तिम लक्ष्य को लेकर इन भौतिकवादियों में काफी भिन्नता पाई जाती है । 
जहाँ प्राचीन भौतिकवादी (चारबाक, सेरेलाइक्स इत्यादि) “यावत जीवेत्‌ सुख 
जीवेत्‌” के लक्ष्य की प्राप्त करने मे जीवन की श्लार्थकता समझते है, वही कतिपय 
आधुनिक वैज्ञानिक भौतिकवादी सामाजिक हित को ही सर्वोपरि रखते है और 
उसकी प्राप्ति के लिए अपने जीवन के उत्सर्ग को भी सार्थक मानते है। इनके 
जीवन का लक्ष्य समाज की व्याख्या करना मात्र न होकर उसका परिवतंन करना 
है । ये भौतिकवादी विश्व-समाज के एक बड़े भाग को बदलने मे सफल भी हुए 
हैं। इसीलिए फास- के आधुनिक दाशंनिक ज्याँ पाल सात्ष ने माकसेवाद को ही 
सही रूप में दर्शन मात्रा है जबकि प्रत्ययवाद को वहू एक आइडिआलोजी ही 
कहेगा । उसके अनुसार दर्शन वही है जो समाज की धारा को मोड़े, मनुष्य की 
जीवनपद्धति' को बदले । 

प्रश्त यह है कि क्या ये दोनो चिल्तन पद्धतिया एक दूसरे के प्रति प्रतिक्रिया 
के छूप मे चिकसित हुई अथवा ये मानव मन की सहज उपज हैं। कतिपय दाशंनिक्त 
पह मानते है कि भौतिकवाद अध्यात्मवादी चिन्तन के प्रति प्रतिक्रिया है। उदा- 
हँरण के लिए डा० राधाकृष्णन. और डा० दासगुप्त जैसे विद्वान यह स्वीकार 
करते है कि भारत का दाशनिक चिच्तन मूलत आध्यात्मिक है। प्रस्तुत लेखक 
इन विचारों से सहमत चही है। बात भारतीय दर्शव और पश्चिमी दर्शन की 
नही है। प्रश्न है दार्शनिक चिस्तव का। किसी भी काल अथवा देश का दार्श 
निक चिल्तन भौतिकवादी प्रवृत्तिओं को त्यागकर नहीं चल सका | और यदि 
किसी भी दार्शतिक पद्धति ने यह किया भीतों वह पुस्तकों मे समिट कर रह 
यया अथंवा कुछ बुद्धिजीविशो के सध्य बुद्धिविलास की वस्तु बनकर रह गया । 
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कान्ट का आचारशास्त्न इसका सूख्य उदाहरण है । जन्म से मृत्यु तक आश्रय देने 
वाले इस स्थल विश्व की पूर्ण उपेक्षा किसी भो स्वेदनशील दार्शनिक के लिए 
संभव नही है । यही कारण है कि भारत एवं यूत्तान दोचो जगहों पर दाशेनिक 
चिन्तव का प्रारम्भ भौतिकवादी प्रव॒त्तियों से हुआ | यदि थेलूस एनार्जीमेम्डर 
और एनारजीमेनीज पृर्णह्येण भौतिकवादी है तो ऋग्वेद में भी भौतिकवाद को 
पर्याप्त स्थान मित्रा है। यदि पश्चिमी आधुनिक दर्शन पर भौत्तिकवाद का 
प्रभाव देखा जा सकता है तो राधाकृष्णन, विवेकानन्द अरविन्द, एवं टेयोर जैसे 
अध्यात्मवादी भी इस विश्व को स्वप्नवत मानने से इनकार करते हैं । वे इसमे 
सत्यता देखते है। इनके अतिरिक्त आधुनिक पश्चिभी जगत की तरह भारत मे 
भी उन दार्शनिकों की कमी सही है जिन्हें हम पूर्णह्पेण भौतिकवादी कह सकते है । 
आधुनिक भारत में एम. एन, राय और राहुल साक्ृत्यायत जैसे विचारंक और 
दार्शनिक भारत के पिछडेपन के लिए यहा के विचारकों की अध्यात्मवादी प्रवृत्ति 
को ही दोषी मानते हैं। अतः भौतिकवाद को किसी भी दर्शन-पद्धति के प्रत्ति 
प्रतिक्रिया के रूप में देखना एक सवल दर्शेन-पद्धति के प्रति अन्याय है। 

आश्चर्य की बात है कि एक दो विचा रको को छोडक'र किसी ने भी भार- 
तीय चिन्तन भें भौतिकवादी प्रवृत्तियों को उजागर करते का प्रयास नहीं किया । 
अंग्रेजी भाषा में तो एक दी बिद्गवानों ने इस कार्य को पूरा करने का प्रयास किया 
है, किन्‍्त हिन्दी में इस विषय पर कोई भी सुसंबद्ध भ्रन्थ उपलब्ध नही है। प्रस्तुत 
ग्रन्थ की रचना इसी उ्ं श्य विशेष को लेकर की गयी है । इस पुस्तक के पहले 
कुछ अध्यायों मे भारतीय दर्शन मे भोतिकवादी प्रवक्तिओं का उल्लेख किया गया 
है । चार्वाक दर्शन का संगोपाग विवेचन पुस्तक के इस भाग की विशेषता है। पुस्तक 
के अच्त में पश्चिमी भौतिकवाद का सक्षिप्त उल्लेख करते का प्रयास किया गया 
है । इस भाग में प्राचीन पश्चिमी दर्शन में डेमोक्राइटस और आधुनिक पश्चिमी 
दर्शन में काल मावसे के विचारों का विवेचन प्रमुख है। इसका मुख्य कारण 
यह है कि इन्ही दोनों का भौतिकबाद इस विश्व एवं समाज में परिवर्तन का 
आधार बना | डेम्ाक्राइटस के परमाणुवाद ने आधुनिक भौतिकी की खोजों को 
आधार प्रदात क्रिया । आधुतिक वेज्ञानिकों की परमाण्‌ सम्बन्धी खोजो ने इस 
पृथ्वी में निहित रहस्यों का उद्घाटन किया। इन खोजों ने मनुष्य को एक 
अद्भुत शक्ति प्रदान की । काले माक्‍्स के भौतिकवाद ने मानव समाज को एक 
दिशा दी ॥ इसके अतिरिक्त हमने यह भी देखने का प्रयास किया है कि इस 
विचारधारा का दो सस्क्ृतिओ में सापेक्षिक महत्व क्या है? क्‍या आधुनिक 


भारतीय जन-मानस्‌ आज भी इस पद्धति के प्रति उतनी ही उपेक्षा का भाव 
रखता है जितना किसी समय के अद्वंसवदान्तिरओं में था 


(५) 


अन्त में हुम उन सभी लेखको एवं दाशंभिको के प्रति आभार व्यक्त करता 
हों जिनके विचारों, रचनाओं एवं वार्तालाप से मुझे इस पुस्तक की रचना में 
सहायता प्राप्त हुई है। सागर विश्वविद्यालय के प्रोफेसर अजु न मिश्र का मैं 
विशेष आभारी हूँ जिल्होने मुझे इसको लिखने के लिए प्रोत्साहित हो नहीं किया 
वरम प्रत्येक प्रकार से स्थाव-स्थान' पर सुझ्नाव देकर इस ग्रव्थ की रचना को 
पुरा कराया | चिस्मय मिशन के श्री स्वामी शकरावन्द ने संपूर्ण पाडुलिपि को 
पढ़कर उसमे सुधार किये | उप्तके लिए मैं उनका आभारी हूं । 

ग्रन्थायन प्रकाशन के उत्साही व्यवेस्थापक श्री कृपाशकर द्विवेदी के प्रति में 
आभार व्यक्त करता अपना कत्तंव्य समझता हूं । इस नवयुवक एवं उत्साही 
प्रकाशक की सहायता के बिना यह पुस्तक इतनी शीघ्रत्ता से प्रकाशित नही हो 
सकती थी । मेरी सफलता पर निर्णय देना पाठकी के अधिकार में है । 


सागर विश्वविद्यालय, 
साभर एजच० एन० सिश्र 
१५-३-८६ 
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जीव और जगत की उत्पत्ति और स्थिति तथा उनकी प्रकृति को समग्र 
रूप से समझने का प्रथास दर्शन है । यह सत्य का दर्शन होते के कारण 'दर्शन/ 
कहलाता है । यह केवल अनुमात, अवधारणा अथवा बौद्धिक खोज नहीं है | दर्शत 
चस्तृतः सत्य की अनुभूति और जीवन का पथ-प्रदर्शक है। जीवन और जगत 
की संरचना तथा इसके उद्देश्य को समझने पर ही हम' अपने जीवन' का कत्तेंव्य 
निर्धारित कर सकते हैं और सार्थक जीवन जी सकते है । 

हमारे पास दार्शनिक चिन्तन का मुख्य उपकरण बुद्धि है | इन्द्रियाँ आदि 

अन्य उपकरण उसके सहायक है। चिन्तन भर युक्ति के द्वारा दार्शनिक 

समस्याओं पर विचार करते है और समाधान पाते है । यदि बुद्धि सीमित संकूचित 
और स्थल हुई तो वह दार्शनिक विचार मे झचि नहीं लेती। यदि इस दिशा में 
प्रवून भी हुई तो उसके मिर्णय छिछले होते है। उनमे तक्कीय दीप होता है। 
बुद्धि की अनेकरूपता के कारण दर्शन-पद्धतियाँ भी अमेकरूप हो गयी। पूर्व- 
पश्चिम में अनेक मत प्रचलित है । 

अब तक जितने भी विचार हमारे सामने आये हैं उनमे भौतिकबादी मत 
सर्वाधिक प्राचीन और बहुमान्य है  पूर॑-पश्चिम के अगणित दाशंनिकों ने इसे 
परिपुष्ट और व्यवस्थित बसाने का प्रयास किया है | संसार में इसके अनुयायी 
भी सर्वाधिक है । इसके अतिरिक्त जब कभी हम किसी अन्य दर्शंब-पद्धति पर 
विचार करते है तो भौतिकवाद का खण्डन किये घिन। आगे नहीं बढ सकते है, 
क्योकि यह सामान्य मनुष्य का सहज दर्शन है । इसका यह तात्परय नहीं कि यह 
विचारहील दर्शन है अथवा इसका कोई सुदृढ़ आधार नहीं है। हम देखेंगे कि इस 
क्षेत्र में बहुत विचार हुआ है । आधुनिक काल में वैज्ञानिक विचारकों के प्रयास 
से यह एक मूल्यवान और जादरणीय दर्शन बन गया है । 

सामाम्य रूप से दा्श निक चिन्तन का उद्देश्य तत्व-जिज्ञासा है। हमारे 
सामने यह प्रशत आता है दि दुश्यवान जीवन और जगत्‌ के मूल मे परम तत्व क्या 
है ? उसका स्वरूप क्या है ? इस प्रश्न के उत्तर में दाशंनिको के मुख्य चार मत 
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है--- (१) भौतिकवाद या जडबाद, (२) प्रत्ययवाद (३) हँतवाद और तटस्थवाद । 
इनमें से परमतत्व कोई भी हो, उसकी संख्या कितनी है ? इस प्रश्न के उत्तर भी 
तीच दिये जाते है-- (१) एकत्ववाद, (२) द्वतवाद भौर (३) अनेकत्ववाद | 

इन सभी मतों में सर्व प्रथम मत भौतिकवाद ही है। इस मत के प्रवतेंको 
की धारणा है कि जड़-चेतन समस्त जगत का मूल तत्व भौतिक द्रव्य है जो स्व- 
भाव से जड़ है । इस जगत की रचना उसी से हुईं है। भौतिक द्रव्य ही स्वभाव 
से जब एक विशेष प्रकार की सरचता पाता है तो उसमे चेतना या जीब को' 
अभिव्यक्ति होती है । 


भौतिकवाद की परि्चाषः 


पैदट्िक के अनुसार, “पभोतिकवाद वहू सिद्धा्त है जिसमें भौतिक द्वव्य को 
ही एक मात्न मूल तत्व माना गया है। समस्त विश्व भौतिक जगत है और 
अमुभव में आने वाली सभी वस्तुये' जड पदार्थ से बनी हैं। चेतना भी उच्ती जड़ 
पदार्थ का एक रूप या कार्य है! न्यूटन द्वारा दी गयी भौतिकवाद की व्याख्या 
बहुत प्रसिद्ध है । उसके अनुसार, “एक निरपेक्ष देश है जो विन्दुओ से निर्मित है 
और एक निरपेक्ष काल है जो क्रमिक क्षणों का समुच्चय है। भौतिक द्रव्य के अणु 
है जो सदा विद्यमान रहते है और प्रत्येक क्षण देश के किसी विन्दु पर उपस्थित 
होता है । प्रत्येक अणु अन्‍य अणुओं पर शक्ति का प्रयोग करता है जिसके कारण 
गति उत्पन्न होती हैं। प्रत्येक अगु एक विशेष परिमाण में सयुक्त रहा है जो एक 
दी हुई शक्ति के अण्‌ से उत्पन्न होने वाली गति से विरीत अनुपात मे होता है । 
भौतिकशास्त्र के तियम गुरुत्वाकर्षण के नियम के समान माने जाते है ।वे 
आपैक्षिक स्थिति में एक अगु के द्वारा दूसरे अणु पर पडने वाले दबाव की व्याख्या 
करते है ।* 

भौतिकवाद की इस प्रकार की व्याख्याये, स्थिर नहीं रह पाती है। 
वैज्ञानिक अनुमंधानों के साथ उन्हें बदलना पड़ता है क्योंकि विज्ञान उसकी सान्य- 
ताओं को खण्डित करता रहता है। एक समय में जब अणू अविभाज्य था तब 
न्यूटन की परिभाषा उपयोगी मानी जादी थी किन्तु अब अणु विभक्त हो गया 
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ऐर भौतिक द्रव्य ऊर्जा मे परिवतंतीय सिद्ध हो गया, इसलिए मूल भौतिक द्रव्य 
ब अणु नही वरत ऊर्जा जैसी कोई वस्तु माननी होगी । न्यूटन की देश-काल 
की व्याख्या भी वैज्ञानिकों मे मान्य नहीं रही है। अत: भौतिकवादी दाशतिकों 
को वेज्ञामिक खोजों को स्वीकार करते हुए अपने विचार बदलने पड़ते हैं। फिर 
उनके कुछ सिद्धान्त स्थिर है । 

भोतिक द्रव्य की सामात्य विशेषतायें 

आज के भौतिकवादी भौतिक द्रव्य की निम्नलिखित विशेषताये स्वीकार 
करते है--- 

(१) संसजन और असंजन--एक ही पदार्य के विभिन्न अणुओं के बीच 
तथा अणओं के अंश भी आपस मे ससजन' बल से जुडे रहते हैं, ज॑से लोहे के कण 
एक साथ मिलकर लोहे की छंड़ बनाते है। विभिन्न पदार्थ भी ऐक दूसरे से जुड़ 
सकते हैँ। इनके बीच आकर्षण का बल आसंजन कहलाता है । लड़की के दो दुकडे 
फ़ैबीकोल से जुडे रहते है | 

(२) बिस्तार-भौतिक द्रव्य अणु हों या उससे निर्मित वस्तु हो बहु कुछ 
जगह घेरती है । कोई वस्तु जितनी जगह घेरती है वह उसका आयतत्त होता है। 
ताप आदि के प्रभाव से यह आयवतन घट-बढ़ सकता है, किन्तु कोई वस्तु आयतन 
रहित नहीं हो सकती । 

(३)अभेद्यता--एक वस्तु जितनी जगह घेर लेती है उसमे दूमरी वस्तु नही 
समा सकती । पानी से भरे एक गिलास में कुछ लोहे के छरे डालो | छरें पानी 
की जगह घेरते जायेग और पानी गिलास के बाहुर जाने लगेगा । इस भियम को 
भौतिक दृव्य की अभेद्यता कहते है । 

(४) खंपीड्यता--कोई वस्तु अनेक भौतिक अणुओ के ससजन से निर्मित 
होती है किन्तू कही-कही अणुओ के बीच में रिक्त स्थान भी होता है जहाँ वायु 
हो सकती है । ऐसी वस्तु पर बाहुरी दबाव डाल कर उसका आयतन कम किया 
जा सकता है| इसे बस्तु की सपीड्यतता कहते हैं। 

(५) घतत्व--सपीड्यता से वस्तु का आयतन घटता है और उसका 
घनत्व बढता है। ऐक इकाई आयतन मे वर्तमान उस वस्तु की मात्ना को घनत्व 
कहते है । एक घन सेंटीमीटर लकडी के टुकड़े की अपेक्षा एक घन सेटीमीदर लोहे 
के टुकड़े का घनत्व अधिक होता है। यह भी भौतिक द्रध्य की एक विशेषता है 

(६) विभाज्यता--भौतिक द्रब्य को तोड़कर, रगडकर या रेत कर छोटे: 
छोटे कणों में विभाजित कर सकते है ॥ अणू और परमाणु उनसे भी छोटे होते हैं 
यहू विभाज्यता भी भौतिक पदाथे का एक गुण है । 
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(७) रंक्षता-भौतिक पदार्थों, के अन्दर अयणित अगुओं का झुण्ड होता हुं । 
उस झण्ड के बीच कुछ रिक्त स्थान होता है, उसे उस बल्तु की रंक्षता कहते है । इन 
रुछ्ों मे वायु या जल जैसे पदार्थ प्रविष्ट हो जाते है। पादी मे भीगी लकडी अपने 
रक्षों मे जल लिए रहती है। सूखने पर जल वाष्प बतकर भिक्ल जाता है | लकडी 
हे रंत्रता रहने पर ही यह सम्भव होता है । 

(८) लचीलापन--भौतिक पदार्थों पर बल पडने पर वे झुक सकते है 
और बल हटने पर वे फिर सीधे हो जाते है। लोहे की छड़ था पेड की टहनी मे 
यह गुण स्पष्ट देखा जा सकता है। कुछ वच्तओं में यह लचीलापन कम 
होता है । 

भौतिक द्रव्य ठोस, तरल और गंस रूप में होते है और उनके कूछ गृण 
भिन्न होते है। प्रत्येक वर्ग के द्रव्य भी अनेक प्रकार के होते है। उनके अपने गृणो 
के कारण ही उदका भेद होता है । 


भोतिक द्रव्य की संरचना 


भौतिक द्रव्य की सरचना का प्रश्न विज्ञान सबन्धी है। वैज्ञानिक लोग 
इसके परीक्षण मे निरन्तर लगे है। वे निरन्तर अधिक गहराई तक पहुंचने का 
प्रयास कर रहें है। उनके ज्ञान की बृद्धि के साथ भौतिकवादियों की धारणाये भी 
बदलती रहती है। भारत में सम्भवतः सबसे पहले महपि कणाद ने बताया था 
कि भौतिक द्रव्य अति सूक्ष्म कणों से बने हैं। उन्हे परमाणु कहते है । वे अविभाज्य 
है । जैन-दर्शन मे भी यही स्वीकार किया गया । परमाणुओं के मिलने से सघात 
या स्कध बनता है और उनसे पदार्थों की रचना होती है| ईसा से ४०० वर्ष पूर्व 
यूतान में डेमोक्नीट्स और ल्यूसीपस से भी इसी प्रकार का सिद्धान्त पस्तुत किया 
था। उनके इस ज्ञान का आधार साधारण वैज्ञानिक जानकारी और बहुत कुछ 
अनुमान था | उनमें से कुछ दाशेनिक सभी परमाणुओ को एक समान समझते 
थे और कुछ पृथ्वी जल आदि के परमाणुओं में गूण भेद करते थे १ 

उन्नीसवीं शताब्दी तक डाल्टन और प्राउट जैसे वैज्ञानिक परमाणु को 
अधिभाज्य मानते रहे और उनके गुर्णो की एकरूपता या विरूपता पर मतभेद 
करते रहे | १८६७ ई० में जें० जे० थामस ते परमाणु में इलेक्ट्रान' के कणों की 
सत्ता सिद्ध की और गोल्डस्टाइन में उनके साथ प्रोटानों के अस्तित्व को भी स्दी- 
स्वीकर किया । रदरफोर्ड मे बताबा कि प्रोटोन कण परमाणु के केन्द्र मे स्थित 
होते है और इलेक्ट्रान उनके चारो ओर घूमते रहते है। १६३३ ई० में शैडविक 
ने भी खोज कार्य किया और परमाणु सरचना के ज्ञान से वृद्धि की । 

चर्तेमान समय मे वैज्ञातिकों का मत है कि परमाणृुओं की सरचना 
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इलेंक्ट्रान, प्रोट्रोन और नच्यूट्रोन से होती है । इलेक्ट्रान पर इकाई मात्रा ऋणावेश 
होता है प्रोट्रोन पर इकाई घनावेश होता है और स्‍्यूट्रोव पर विद्युत का आवेश 
नही होता । 

परमाणु के दो भाग होते है* केन्द्रक जिसमे प्रोट्रोन तथा न्यूट्रान स्थित 
रहते है और बाहरी भाग जिसमें इलेक्ट्रान बन्द कक्षों मे घूमते रहते है । इनकी 
तुलना सौर मण्डल से की जाती है। जैसे सूर्य के चारो ओर नक्षत्ष परिक्रमा 
करते है उसी प्रकार केन्द्र के चारो ओर इलेक्ट्राव घूमते रहते है । अतः परमाणु 
स्थावर और गतिहीन' तन होकर ऊर्जा का पृज हीता हैं। ऊर्जा ही उनका सार 
तत्त्व है। 

इस प्रकार हम देखते है कि भौतिक द्रव्य की सरचना के विषय में बैज्ञा- 
सिकों की धारणा समय-समय पर बदलती रही है । ऐतिहासिक दृष्टि से हम क्रमशः 
विकप्चमित होते हुए तीन सिद्धान्त पाते हैं। प्रारम्भ में परमाणुवाद के अनुसार 
भौतिक द्रव्य परमाणुओं से बता माना गया । वें परमाणु गतिहीन और अबि- 
भाज्य माने जाते थे | अध्यकाल में गत्यात्मक परमाणुवाद विकसित' हुआ । इसके 
अनुसार परमाणु में गति भी निहित हैं। अपनी गति के कारण ही वे आपस्न मे 
मिलते है और अलग होते है। आधुनिक काल में परमाणू विभाज्य सिद्ध हो गया 
है ॥ इलेक्ट्रान आदि उसके अंग है। ऊर्जा उसका सार है । 


भोतिकवाद को दिशेषताएं 


वेैज्ञातिकी के भौतिक द्रव्य सम्बन्धी विचार बदलते रहते पर भी भौतिक- 
वाद के मूल सिद्धात से विशेष अन्तर नहीं भाया । भौतिक द्रव्य किसी भी रूप मे 
हो किन्तु मूल तत्व वही है। उसी से समस्त जगत और जीवन को व्यास्या की 
जा सकती है | जीवन कोई स्व॒तन्त्ञ तत्त्व नही है। वह भौतिक दव्य की क्रिया 
का ही परिणाम है। 

भौतिक द्रव्य जड़ होते के कारण तिष्क्रिय प्रतीत होता है किन्तु ऐसा 
नही है । गति उसका एक गुण है अथवा ऊर्जा उसका सारतत्त्व हैं। इस कारण 
पदार्थ में गति सम्भव होती है । गति के कारण परमाणु आएस में मिलकर सघातव 
की रचना करते हैं और उन संघातों से अनेक प्रकार की वस्तुर्यें निमित होती है! 
इनके गृण धर्म पृथक -पृथक होते है । प्राण, मन और चेतना भी भौतिक द्रव्य 
से उत्पन्न होते हैं। उनकी स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। सभी के मूल में भौतिक 
द्रव्य है | 

भौतिक पदार्थ के गुण और कार्यो का निश्चित नियम है। इन नियमों 
को प्राकृतिक नियम कहुंते है। इसके द्वारा विश्व की रचना, विकास, विनाश आदि 


१४ ॥ भौतिकवाद 


की व्याख्या की जा सकती है । ये नियम स्वत॥8 कार्य करते है । इनकी नियामके 
था संचालक कोई अभौतिक शक्ति नही है| इस प्रकार जो सिद्धान्त जड पदार्थों 
के प्राकृतिक मियमों से विश्व की व्याख्या करता है, उसे प्रकृतिवाद कहते है। 

प्रकृति के नियमों का अध्ययन करने वाले वैज्ञानिक कहलाते हैं। वे प्रकृति 
के मियम खोज कर उनका प्रयोग मनुष्य के लाभ के लिए करते है। दाशेतिक 
उन वैज्ञालिक लियमों का उपयोग सम्पूर्ण जगत और जीवल की व्याख्या हेतू 
करते है। इसलिए भौतिकवादी अपनी दर्शन-पद्धति को वैज्ञानिक और तकंसगत 
मानते है । 

वैज्ञानिकों के अध्ययन का विषय जड जगत और चेतन प्राणी ही है| वे 
चेतना को प्रकृति का ही एक अग या उसका एक रूप मानते है। ईश्वर उनके 
घिन्लार का विषय नहीं है क्योकि कोई स्थूल या सूक्ष्म प्रयोग पद्धति उस पर 
कार्य मही करती । इसलिए भौतिकवादी दाशेनिक ईश्वर की सत्ता ही स्वीकार 
नही करते । वे अपने को अनीश्व रवादी कहते है । 

भौतिकवाद मे ईश्वर के स्थान में कार्य-कारण नियम विश्व का संचालक 
माना गया है। जब किसी वस्तु की उत्पत्ति या विनाश देखने मे आता है तो 
भौतिकवादी और वैज्ञानिक उसका कारण खोजते है और वह कारण भौतिक होना 
ही सम्भव मानते है। उत्तके अनुसार भौतिक घटनाओ का कारण भौतिक ही 
होता है । कोई अभौतिक सत्ता या ईश्वर इसका कारण नही हो सकता । 

भौतिकवाद भौतिक जगत को ही सत्‌ और अप्तित्ववान मानता है । 
इसके अतिरिक्‍त स्वर्ग आदि कोई लोक नहीं है । यह जगत्‌ स्वय अपनी सत्ता से 
विद्यमात है। इसकी सत्ता किसी चेतना पर, ज्ञाता पर या अनुभवकर्त्ता पर विर्भर 
नहीं है। इसलिए इस सिद्धान्त को वस्तुबाद या वास्तव॒वाद भी कहते है । 

प्रकृति के नियम कार्य-फारण सिद्धान्त से यन्त्रवत संचालित होते है। रात- 
दित, गर्मी-सर्दी, प्राणियों का जीवन-मरण यत्नष के समान होता है। इसके पीछे, 
ते कोई योजता है और न कोई उहँ श्य । योजना और उहंश्य निर्धारित करने 
बाला कोई चेतन ईश्वर भी नहीं है। जगत यन्त्र के समान चलने के कारण 
भोतिकवाद यब्त्वाद का समर्थन करता है और इसकी गति प्रयोजनहीन होने के 
कारण इसे निष्प्रयोजनवाद की सज्ञा देता है । 

भौतिकवाद की मुख्य विशेषता जड़वाद है। इसके अनुसार समस्त चराचर 
जगत की उत्पत्ति जड़ पदार्थों से ही होती है। किसी भी वस्तु का विश्लेषण 
करें तो अन्त मे हम जड परमाणु ही पाते है। उनका स्वरूप कुछ भी हो किन्तु 
वे जड़ हैं और उन्ही से जगत की सब बस्तुये निरभित हुई है । जड़ पदार्थ नित्य हे, 
किन्तु उससे निर्मित वस्तुय बनित्य हैं । » जेब किसी एक ढग से मिन्ते हैं 
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तो पंत्थर आदि जड वस्तुयें उत्पन्न होती है और वही परमाणु जब किसी दूसरे 
प्रकार से मिलते है तो वृक्ष, कीठ, पशु, पक्षी, आदि चेतन प्राणी बन जाते है । 
प्रतणतत््व की न स्वेतन्ता सत्ता है और न उसके अपने विशेष प्रकार के परभाणु 
है । वस्तुतः भौतिकवाद के अनुसार जडता, प्राण या चेतना में कोई मौलिक भेद 
नहीं है । उनमें केवल परमाणुओं के संयोग का भेद है । 

भौतिकवाद को चिन्तन प्रक्रिया विश्लेषणवादी है । इस मत के प्रतिपादक 
वैज्ञानिकों की भाति बाह्य जगत का विश्लेषण करके मूल तत्त्व तक पहुँचने का 
प्रयास करते है $ विश्लेषण के द्वारा उन्हे जो परमाणु मिलते है उन्ही के हारा 
बे विश्व की उत्पत्ति मानते है उत्पत्ति में प्रकृति के कुछ नियम कार्य करते हे, 
इसलिए वे नियम भी भौतिकवादी दाशेलिको की चिन्तन प्रक्षिया मे सहायक 
होते है। अतः चिघ्तन प्रक्रिया की दृष्टि से यह दर्शेव पद्धति विश्लेपण- 


बादी है । 
भौतिकवादी दार्शनिक समाज की संरचना और मनुष्यों के आपसी व्यव- 


हार की व्याख्या भी मानवी प्रक्कतति के नियमों से करते हैं। मनृष्यों के व्यवहार 
और सम्बन्ध उनके व्यक्तिगत प्षम्पर्क से होते है और व्यक्ति भौतिक द्रव्य का 
समुच्चय है । इसलिए समाज भी भौतिक और प्राकृतिक सम्बन्धों का संगठित 
रूप है यद्यपि समाज में भावात्मक सम्बन्धों का बाहुल्‍य रहता है, व्यक्तियों के 
बीच रागनद्रेष की भावनाये रहती है किन्तु उद सव का मूल कारण भौतिक पदार्थ 
ही हैं। 

भौतिकवादी समाज मे नीतिशास्त्न भी उसी के अनुकूल मान्य है। उसमे 
शारीरिक और इन्द्रिय सुख ही प्रधान मात्रा जाता है । इसे भौतिकवादी सुख 
वाद कहते है। विचारवान भौतिकवादी कुछ सयम और परहित का भी 
ध्यान रखते है। वह अधिक सभय तक निर्वाध रूप से सुख भोगते में सहायक 
होता है । 

इस मत के अनुसार ममृष्य को अपना सारा जीवन शारीरिक सुख पाते 
के और भोगने के प्रयास में लगा देना चाहिये | यही उसके जीवन का चरम लक्ष्य 
है। मरते के बाद शरीर परमाणुओं मे विधटित हो जाता है और जीवन दीपक 
की भाँति बुंझ जाता है। यही उसका निर्वाण है ।॥ मरने के बाद स्वर्ग, नरक या 
मुक्ति की कल्पना निराधार है। देवताओं की आराधना और पूजा में समय नष्ट 
करना मूखेंता है। उससे इस लोक या परलोक में कुछ भी मिलने वाला नही है । 
बह एक प्रकार से आत्म प्रवचना है कुछ चतुर लोगों ने अपना स्वार्थ सिद्ध करने 
के लिए समाज में परलीकवादी धर्म का भिथ्या प्रचार कर रखा हैं। विचारवाद 
मनुष्यों को उनसे सावधान रहूता चाहिए । 
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भौतिकवाद के समर्थन में तक 


यद्यपि यह समझा जाता है कि भौदिकवाद विचा रहीन व्यक्तियों का दर्शन है, 

उसके सिद्धाग्तों का आधार कोई तके या प्रमाण नही है, किन्तु अब यह बात सत्य 
नही है| प्राचीन काल में भले ही यह दर्शन मनुष्य की साधारण भाम्यताओं पर 
अवलम्वित रहा हो. किन्तु समय के साथ अनेक आधात सहकर इससे अपनी रक्षा 
में एक सुदुह़ कवच तैयार कर लिया है। सस्तार के अगणित वैज्ञानिक उसकी सहा- 
यता कर रहे है। भौतिक विज्ञान, मनोविज्ञान और तकंशास्त्र के विकास के साथ 
भौतिकवाद भी इतना समय हो गया है कि वह अपने ऊपर किये गये आक्षेपो 
का उत्तर दे सकता है। उसके उत्तर दो प्रकार के है-- एक, वैज्ञानिक आधार 
पर अपने मत का समरश्नेन और दूसरे तके, द्वारा अन्य मतों का खण्डन । 

अपने मत के समर्थन में भौतिकवादी वैज्ञानिक खोजें उद्धृत करते है । 
वैज्ञानिकों का मत है कि आदि काल मे जब यह सुष्टि नहीं थी उस समय 
आकाश में गैस पुज भरा हुआ था । वह बहुत गर्म था और आकाश में निरन्तर 
धूमा करता था ! वह जड़ पदार्थ था। उसने कालाक्‍्तर में नीहारिका रूप ले 
लिया । नीडारिका की प्राककल्पता सन्‌ १७६६ में लाप्लास नामक वैज्ञात्िक ने 
की थी । उसका विचार था कि नीहारिका अपने कक्ष में निरन्तर घूमते रहने 
पर कुछ ठडी हुई और ठोस रूप धारण करने लगी। उसके विभक्त अण जलते 
हुए तप्त ग्रह बन गये । हमारा सूर्य भण्डल उन्हीं में से एक है। हमारी पृथ्वी 
उसी सूर्य का दटा हुआ एक भाग है। यह धीरे-धीरे ठंडी हुई और इसके ऊपरी 
धरातल पर पर्बेत, नदियाँ, समुद्र और मैदान बन गये । भूमि' के भीतर अब भी 
ग्रर्म तरल पदार्थे भरा है । 

भूमि के ऊपरी तल पर गर्मी-सर्दी और जल का उपयुक्त अनुपात बन' जाने 
पर घास-पात, पेड-पौधे और कोट पतग उत्पन्न हुए। इस प्रकार प्राण और 
जीवन भौतिक पदार्थ का ही विकसित रूप है । चेतना कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं 
है जो कभी पृथ्ची पर अवतरित हुई हो। वैज्ञानिकों का यह मत भौतिकवादी 
दर्शन का तकोय आधार है । 

भौतिकवाद ऊर्जा संरक्षण का सिद्धान्त स्वीकार करता है । इसके अनुमार 
ब्रह्माण्ड में ऊर्जा का एक नियत परिमाण है | ऊर्जा अपना रूप बदला करती है 
किन्तु बह नष्ट नही होती । ऊर्जा न घटती है और न बढती है। जितनी मात्रा 
में ऊर्जा है उसके अतिरिक्त नई ऊर्जा उत्पन्न भी नही की जा सकती । यदि चेतना 
को एक अभौतिक पदार्थ मान ले और उसका प्रभाव भौतिक ऊर्जा पर स्वीकार 
करे तो ऊर्जा संरक्षण का नियम बाधित होता है। इसलिए संसार में एकमात्र 


भीतिकवाद का तात्पय । १७ 


भौतिक द्रव्य की ही' पत्ता है। चेतना उससे पृथक वस्तु नही है ! 

अपने शरीर में हम देखते हैं कि अन्न, जल आदि भौतिक पदार्थों से 
शारीरिक शक्ति बढ़ती है और मस्तिष्क परिपुष्ट होने पर बुद्धि बल बढ़ता हैं। 
संदि जीवन-ऊर्जा था चेतन। की स्वतत्न सत्ता हो, तो वहु शरीर के घटने- 
बढने से प्रभावित नहीं होनी चाहिए । 


इसके अतिरिक्त हम देखते है कि मातसिक सवेगों का और उम्तकी इच्छाओं 
का प्रभाव शरीर पर पडता है' । इससे भी यह सिद्ध होता है कि चेलना भौतिक 
तत्व का ही एक अग है। यदि चेतना और जड़ वर्तु दो पृथक वस्तुये हों तो दीनो 
एक दूसरे से अप्रभावित रहेंगी और हमारी इच्छाओं के अनुसार णरीर संचानित 
न हो सकेगा । 


हमे अपने अनुभव से भी शरीर के अतिरिक्त किसी अन्य पदार्थ का अनु- 
भव नही होता । हमारे अन्दर दो व्यक्तित्व नही है। मत और शरीर दो सत्ताओं 
की प्रतीति नहीं होती है। हमारी मानसिक चेलना जब काम नही करती और वह 
शरीर मे लीम हो जाती है तो वह मरण अवस्था कहलाती है। शरीर नष्ट होने 
के बाद मन या जीव की स्वतम्त्र सत्ता न अनुभव में आती है और न अन्यत्न कही 
देखी जाती है । इससे सिद्ध होता है कि भौतिक तत्त्व के अतिरिक्त कुछ नहीं है । 


व्यवहा रवादी आधू निक मनोवेज्ञानिक मनुष्य की सब क्रियाओं को शरीर 
के आधार पर ही सिद्ध करते है। शारीरिक क्रियाओं और विकारों के अनुकूल ही 
भन भी काम करता है। हमारी इच्छाये भी शारीरिक दशाओं पर निर्भर करती 
है । हमारे स्नायु>मण्डल को प्रक्रिया ही मन में सुख- दु ख का अनू भव कराती है। 
इससे भीतिकवाद ही परिपुष्ट होता है । 


जीवन के उच्च मूल्य और अदर्शो का तिर्धारण हम प्रायः अपनी आब- 
पएयकताओं के आधार पर करते है ॥ आवश्यकताये हमारी व्यक्तिगत हो सकती है 
और सामूहिक भी । किन्तु ये सब आवश्यकताये भौतिक शरीर से सम्बंध रखती 
हैं। हमे किसी अभौतिक वस्तु की आवश्यक्ता नहीं होती । इस प्रक।र हमारे 
जीवन-मूल्य भी भौत्तिकवाद के समर्थक हैं। 


विकासवादी मत के अनुसार जीवन की उत्पत्ति जड़ वस्तु से हुई है और 
इस दिशा में निरन्तर विकास हो रहा है, कार्य कारण नियम से मनृष्य हर नयी 
पीढी में पहले की अपेक्षा उत्कृष्ट बनता जा रहा है | उसके मस्तिष्क के विकास के 
साथ उसकी बूद्धि बिकसित ही रही है । इससे विदित हीता है कि भौतिक तत्त्व 
दी विकसित द्वोकर सूक्ष्म बुद्धि का रूप धारण करता है । 


१८ भौतिकवाद 


भोौतिकवादी चिन्तन परम्परा 

भौतिकवाद की यह चिन्तन-ध्वारा विश्व में सदा सर्वत्र प्रवाहित रही है । 
अन्य सभी चितल्तन-धाराये इसके विरुद्ध प्रतिक्रिया के रूप में उत्पन्न और विकसित 
हुईं प्रतीत होती है क्योंकि उन सब में इसके किसी न किसी पक्ष का खण्डन अवश्य 
मिलता है । अध्यात्मवाद या वेदात्त के अतिरिक्त लगभग सभी चिन्तन प्रक्रियाओं 
में भौतिकवाद के कुछ तन्‍व विद्यमान रहे है। अध्यात्मवाद ही एक ऐसा दर्शन है 
जो सब प्रकार से भौतिकवाद के बिल्कुल विपरीत है। इसके चिन्तन जगत से 
भौतिकवाद एक भूत की तरह हुकार भरता रहता है और उसके भग से बचने के 
लिए अध्यात्मवादी उसे मिथ्या कह कर टालते रहते है । 

भारत एक अध्यात्म प्रधान देश कहा जाता है किन्तु इसका तात्पर्य इतता 
ही हैं कि यहाँ आध्यात्मिक चिन्तन धारा बड़े वेग के साथ सदियों तक वही है । 
इस क्षेत्र में अनेक दा तिक हुए है और बहुत से ग्रन्थों की रचना हुई है । उसे एक 
जीवन दर्शन के रूप में भी कुछ लोगो ने स्वीकार किया है किन्तु इसका यह अर्थ 
नही कि यहा से भौतिकवाद के पैर उखड़ गये और अधिकाश जन समुदाय ते 
अपध्यात्मिक जीवन«दर्शन ही स्वीकार कर लिया । स्थिति इसके विपरीत है। 
अध्यात्मवाद का प्रभाव बहुत कम रह गया है। विज्ञान के बढ़ते हुए प्रभाव से 
भोतिकवाद को बल मिला है आधुनिक चित्तकों ने इसे अधिकाधिक व्यवस्थित 
बनाया हैं और इस पर किए आक्षेपों का प्रबल युक्तियों से खण्डन किया गया 
है । अधिकाश व्यक्तियों ने इसे अपना जीवन-दर्शन स्वीकार किया है। 

अब द्वम पूर्व और पश्चिम में हुए भौतिकवादी चिस्तन के इतिहास पर 
एक दृष्टि डालकर वर्तेमाव काल में उसके थिकसित रूप का विवेचन करेगे। 


श्र 
आदि कालोन भारतीय मोतिकवाद 





विज्व का सबसे प्राचीन लिखित साहित्य ऋग्वेद है। अनुमान से उसती 
रचना ईसा पूर्व २००० के लगभग हुई थी। उसके पूर्व भोतिक या जाध्यात्मिक 
(कसी प्रकार के ज्ञान की स्थिति जानना कठिन है । इसलिए हम ऋखेंद् के 
प्राथंना भाग के रचना-काल को ही आदि काल मान सकते है। उस समग्र के 
भीोपसिकवादी पिचारों को हम ऋग्वेद की प्रार्थनाओं से ही जान सकते हैं । 

बेदों के ब्राह्मण, आरण्यक और उपतिपद भागों की रचना क्रमश उत्तर 
कान में हुई प्रतीत होतों है क्योकि उनमे उत्कृष्ट और गम्भीर विचारों का 
समावेश है तथा पूर्व वणित विचारों और मान्यताओं का खण्डन' भी है। मिन्‍्त 
वेदों की सम्पूर्ण रचना ईसा से पाँच सात सो वर्ष पूर्व अवश्य हो गयी थी। 

बदों में भौतिकदाद 

ऋग्वेद के समान अन्य बेदों का भी प्रारम्भिक भाग प्रार्थना या भत्ते 
सहिता है । उनका मध्यभाग ब्राह्मण कहलाता है जिसमें कम काण्ड का विधान 
बताया गया है। इस दोनो भागो में दाशंतिक मत निरूपित करने का शयास सही 
किया गया है । आरण्यक और उपनिषदों मे ही दार्शतिक विवेचन मिलना है । 
किसी भी भारतीय विचारधारा की उपयुक्त व्याख्या करते के लिए ऋग्वेद के 
यूक्तों का अध्ययन आवश्यक समझ जाता है, क्योंकि परवर्ती काल के दाशेतिव 
विचारों के वही मूल ल्रोत है | इसमे विभिन्न प्रकार के विचारी का संकलन मिल 
जाता है। वे विचार उस समय प्रचलित रहे होगे। सभव है उत्त छिच्ारो का 
उद्भव अनेक पौीढ़ियों के मध्य हुआ हो। भाषा शेल्री से इतना स्पष्ट दिखाई 
देता है कि वें विचार सहज और स्वाभाविक है। उनमे कृत्िमता की झलक 
नही मिलती 

ऋग्वेदीय यूक्तो की व्याख्या करते हुए कुछ विद्वानों ने उनमे ऐकेश्व रवाद 
और रहस्यवाद के तत्त्व देखे है। साथण आदि कुछ ऐसे भाष्यकार भी हुए है 
जो उनमें वणित अग्नि, इन्द्र आदि देवों की व्याख्या भौतिकप्रक करते हैँ। 


२० । भौतिकवाद 


आधुनिक योरोपीय विद्वान भी भौतिकवादी व्याख्या के पक्ष में है। उनके मत से 
उन देवताओं की प्रार्थना प्रकृति पूजा के अतिरिक्त कुछ नहीं है । प्रकृति की 
अद्भुत शक्तियों से आकृष्ट और चकित होकर तत्कालीन पुरुष उसकी पूजा करने 
लगे । 

उनकी प्रार्थनाओं अथवा उद्घोषों मे उनको भौतिकवादी भावनाये 


स्पष्ट परिलक्षित होती है। वे इन्द्र को सोमपान कर नाचते हुए, मझरुत को 
तलवार घुमाते हुए यज्ञ में मांस भक्षण करने वालों का और लिग पूजकों के 
चित्रण करते है। ब्राह्मण मांस-मदिरा का त्यास कर सयमिते जीवन जीने को 
उत्तम मानते हैं। इससे ज्ञात होता है कि अन्य लोग भोगमय जीवन अवश्य 
जी रहे थे । 

बुँंदिक मन्त्रों के गायक स्वयं धन सम्पत्ति और भोगों की कामना करते 
थे और देवताओं स उनकी पूर्ति हेतु प्रार्थना करते थे ।! धन और पशुओं की 
कामना तो बार-बार की गयी है किन्तु आत्मज्ञानथा मुक्ति की कामना का 
उल्लेख नहीं मिलता । इससे सिद्ध होता है कि प्रकृति ही उनके लिए परम तत्व 
भा और इन्द्रिय भोग ही जीवन का लक्ष्य । देवता प्रकृति के ही पृरुषाकार 
रूप हैं । 

उपनिषदों में भौतिकवाद 

वेदों के मन्त्र भाग में दर्शन के जो सूक्ष्म बीज थे वे ब्राह्मण आरण्यक और 
उपनिषदों मे विकसित हुए है। एक ओर उनमे अध्यात्मवाद का विकास 
हुआ है तो दूसरी और भौतिकवाद का भी विकास हुआ / ब्राह्मण भाग में यज्ञो 
के ढ्वारा लौकिक कामनायें पूर्ण करने की विधा विकसित की गयी। यह एक 
प्रकार का विकसित भौतिकवाद है। इसमे यज्ञ नाम की ऐसी भावना जाग्रत 
करते का प्रयास किया गया जिसमे कई व्यक्ति मिलकर प्रकृति या उत्पादन के 
क्षेत्रो का दोहन करते है और अपनी उपलब्धियों को सबके सीच में यथायोग्य 
बाट लेते हैं। यह एक प्रकार का सहकारी आन्दोलन था । इसका उद्देश्य भौतिक 
सुख ही था, इंसलिए यह भौतिकवाद के अतिरिक्त कुछ नही था । 

किन्तु इसी काल में परलोक भी विकसित हुआ और प्रकृति की अध्िष्ठातु 
रूप शक्तियों को देवता मानकर और देवताओं को ईश्वर का अश मानकर एकेश्वर- 
वाद भी उत्पन्न हुआ | घोर भौतिकवादियों ने इस विचारधारा का विरोध किया 
और वैदिक परम्परा से अपना सम्बन्ध विच्छिन्न करते लगे । आरपणप्यक ओऔर 
उपनिषदो में अध्यात्मवादियों ने इन भौतिकवादियों का स्मरण अपने विरोधियों 


के रूप में किया । उनकी विचारधारा को तकंहीन और छिछली सिद्ध 
किया है ! 
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साख्य सूत्रों मे स्वसम्वाद उपतिषद में वणित भोतिकवाद का सार इस 
ब्रकार उद्घुत किया है, “ न कोई अबतार है, त ईश्वर या स्वर्ग नरक है, परम्प- 
रागत धामिक साहित्य मू्खो को कल्पना है । इस जगत के नियन्ता प्रकृति और 
काल है। उत्ही से इनकी उत्पत्ति और विनाण होता है। मनृष्य के सुख दुख 
उसके पाप पुण्य के द्वारा नहीं प्राप्त होता) पण्डितो की लुभावत्ती बातों में 
आकर मनुष्य मविरो में पूजा करने जाते है और भरान्ति मे पड़ते है|”! 

शवेताए्वतर उपनिषद के ऋषि इस मान्यता की निन्‍दा करते है। वे कहते 
हैं, 'कुछ विद्वान प्रकृति और काल को ही जगत का कारण मानते है किन्तू सत्य यह 
है कि ईश्वर की महानता से ही ब्रह्म चक्र चल रहा हैं।'” मेत्नेयी उपनिषद में 
बृहस्पति और शुक्र का नाम लेकर कहा गया है कि वें शुभ की अशुभ और अशुभ 
को शुभ सिद्ध करने के लिए स्रामक उपमाये देते है! वे आत्मा का अस्तित्व स्वी- 


कार नही करते । 
छास्दोग्य उपनिषद्‌ भे कई भोतिकवादियो के मतो का उल्लेख मिलता है। 


उनमें उषस्ति, बक, रकव उद्दालक और विरीचन मुख्य है। हम इनकी मान्यताओं 
को संक्षेप में प्रस्तृत करेगे । 

उषस्ति कुरदेश का वासी था। एक बार वहाँ ओले और पत्थर पड़ने से' 
देती चौपट हो गयी । उसके कारण वह और उसकी पत्सी भूखों मरते लगे। 
अपनी क्षुधा निवृत्ति के लिए वह एक महावत के पास गया और उसके जूढे 
उड़द माँगकर अपनी भूख निवृत्ति की । 

उसी समय उस देश का राजा यज्ञ करा रहा था | वहा से कुछ अन्न और 
धन प्राप्त करने के लिए उषस्ति यज्ञशाला में पहुंचा और उद्‌्गाताओं के समीप 
बैठ गया । प्रस्तोता स्तृतिया बोल रहा था, उद॒गाता उद्गान कर रहा था और 
प्रहिहर्ता प्रतिहरण कर रहा था । उषस्ति ने उनसे कहा, (तुम्हारे प्रस्ताव, उद्गान 
और. प्रतिहार में अनुगत देवता कौन है , उन्हें जाने बिना यदि तुम यह कार्य 
करोगे तो तुम्हारा मस्तक गिर जायेगा। “ भ्रस्तोता आदि को उसका ज्ञांव 
नही था ! 

राजा ने उपस्ति से कहा, “मैने आपकी खोज की किन्तु आप नहीं मिले 
तब मैने इनका वरण किया है ।” उषस्ति ने उस थज्ञ मे सस्मिलित होकर उसे 
विधि पृर्वेक कराने का दायित्व इस आधार पर लिया कि जितना धन ऋत्तविजों 
को दिया जायगा ऊसके बराबर उसे भी मिलेगा । 

यज्ञ प्रारम्भ के साथ उषस्ति ते बताया कि अ्रस्तवव का देवता प्राण, 
उद्गीच का आइदित्य और प्रतिहार का अन्न है! 
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इस आख्यायिका से जात होता है कि प्राण (वायु), आदित्य (अश्नि) 
और अन्न ही वे मूल तत्त्व है जिन्हें उपस्ति परम तत्त्व माता है। उनकी महिमा 
के कारण वहू उन्हे देवता कहता है। उसके जीवन का उदृश्य प्रचुर धन 
और अज्ञ प्राप्त करना है। इसके लिए वह ऋ्विजों को और राजा को धमकी 
भी देता है। इस कार्य में उसे सफलता मिलती है इसलिए बह अपने मत को श्रेप्द 
और यथार्थ माता है। स्पप्टत बह शुद्ध भौत्तिकवादी विचारधारा है । 

बक्क के उपाख्यान मे जल्त और धत की कामना से देवताओं का स्तवन 
करने बालों का उपहास किया गया है। वैदिक काल में बक नाम का एक ब्रह्मचा री 
था । वह स्वाध्यायथ के लिए गाँव के बाहर एक जलाशय के निकट गया । वहाँ 
उसने एक श्वेत कूत्ते को देखा | उसके पास दूसरे कुत्ते ने आकर कहा-" भगवन 
आप हमारे लिए अन्न का आगान कीजिए | हम भूखे है ।” उन कुत्तों ने जिस 
प्रकार कर्म से बहिष्पवमान स्तोत् से स्तवन करते वाले उद्गाता परस्पर मिलकर 
भ्रमण करते है उसी प्रकार क्रमण किया और फिर वहाँ बैठकर हिंकार करते 
लगे- "आओ हम खाते है, ऊँ हम पीते है, ऊँ देवता, वरुण, प्रजापति, सुर्यदेव बहाँ 
अन्न लावें । दे अन्नपते ! यहाँ अन्न लाओ, अन्न लाओ 8 

इस वार्ता में बक यह कहना चाहता है कि जैसे भूखा कुत्ता अपने मालिक 
से पूछ हिलाते और भक्‍ते हुये अन्न भागता है वैसे ही यज्ञ करवाने बाले उ्द्गाता 
देवताओं से भीख माँगते है। श्वेत कुत्ता ब्राह्मण का प्रतीक हो सकता है। इस 
प्रकार यज्ञों की भौतिकवादी प्रवृत्ति का और उसमे अनुगत पशु भावना का 
निदर्शन होता है । 

भौतिकवादी विचारक रैक्‍व मुनि को भी भौतिकवादी ही मानते हे । 
शकराचार्य ने इन्हें अद्वेतवादी वेदान्ती माना है। रैववब के आरयान मे राजा 
जानभ्रुत्ति उसकी महिमा सुन कर उसके पास जाते है और उससे जानभा चाहते 
है कि वह इतना तेजस्वी कैसे हुआ । रवव एक गाड़ीवान था । वहूं अपनी गाडी 
किराये पर चलाता था और उसी के नीचे रात्ति मे विशज्ञाम करता था। बह 
गरीब था । उसे खाज की बीमारी थी $ फिर भी वह शोक नही करता था । 

उस रैकव की तुलना में अपना तेज हीन जानकर राजा जानश्रुति दुखी था । 

बहू अपने साथ भेंट में यौएँ स्वर्ण रथ और अपनी पुत्री लेकर उसके पास गया । 
उस समय दुख से उसका मुख मलीन था । उसका दुःख निवारण करने के लिए 
रंकय से उसे सबर्ग विद्या का उपदेश किया 
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वह कहता है-“बायू ही संवर्ग है। जब अग्नि बुझता है तो वायु में ही 
लीन होता है, जब सूर्य अस्त होता है तो वायु से ही लीन होता है। सब का 
सग्रहण कर लेने के कारण वायू सवर्ग है। इसी प्रकार अपने आप से प्राण सब 
है। जिस समय वह प्‌ृरुष सोता है, ग्राण को ही वाक्‌ इन्द्रिय हाप्त हो जातो है, 
प्राण को ही चक्षु, प्राण को ही श्रोत्र और मन' प्राप्त हो जाते हैं। प्राण इस सब 
को अपने मे लीन कर लेता है ।”' 

रैक्‍्व के इस उपदेश से स्पष्ट है (के सब जगत में व्याप्त बायु से ही सूर्य 
घन्द्र और अग्नि उत्पन्न होते तथा उसी मे लीन हो जाते है। वह्टी मूल तत्त्व है । 
वही वायू स्वास बतकर हमे जीवन दे रही है / इसे हम प्राण कहते है। यही 
प्राण आत्मा हैं । इसी से समस्त इन्द्रियाँ और मन उत्पन्न होते है और इसी' 
में लीन हो जाते है। यह ज्ञाव अनुभव सिद्ध है । मून तत्व वायु और प्राण 
अथवा केबल प्राण होने के कारण यह भत भौतिकवाद ही है। 

दर्शनशास्त्र के पश्चिमी विद्वान वाल्टर रूवबेन के मतानूसार छान्दोग्य 
उपनिषद्‌ का 'उहालक' एक व्यवस्थित और सुविचारक भौतिकवादी दाशनिक 
है । सन ६४०-६१० ईसा पूर्व के मध्य उन्होंने उसका काल निर्धारण किया है । 
यदि यह समय सही है तो वह 'शेल्स' से भी पुराना भौतिकवादी दाशंनिक सिद्ध 
होता है ! शकराचार्ये आदि बेदान्तियों ने उसे अध्यात्मवादी माना है, और उसके 
द्वारा उपरि्टि तत्ववति' महावाक्ष्य को अद्वेत वेदास्त का स्तम्भ स्वीकार 
किया है । 

उहालक और उनके साथी -- प्राचीवशाल, सत्ययज्ञ, इच्द्रदुम्न, जन भीर 
वुडिल किसी न किसी भौतिक तत्त्व मे अपनी आस्या रखते है। उसी को वे मूल 
तस्व मानते हैं। प्राचीतगाल चू लोक को, सत्ययज्ञ आदित्य को, इस्द्रद्म सन वायु 
को, जन आकाश को, बूृडिल जल को और उद्दालक पृथ्वी को आत्मा मानता है 
ओर उसी की उपासना करता है। राजा अश्वपत्ति इनकी मान्यताओं के समस्त 
तत्व मिलाकर 'वेश्वानर' नाम देता है और उसी को आत्मा मानता है ।' 

उहालक शिक्षक है। अपने पत्र श्वेतकेतु को शिक्षा देता है। इसलिए 
उसके दाशेतिक विचारों का परिचय विस्तार में मिलता है । 

उसके मतानुसार मूल मे भौतिक तत्व एक ही है। उसी से अग्नि जल 
और अन्न उत्पन्न होते है। इसलिए उद्दालनक एकत्ववादी भौतिकवादी है। 
पश्चिमी दार्शनिक लुक़ शियस के समान वह भी मानता है कि असत से कूछ भी 
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उंत्वज्ञ नही हो सकता ! 

मन, प्राण और वाणी की उत्पत्ति अन्न, जले और अग्नि से होती है। 
खाया हुआ अन्न तीत प्रकार का हो जाता है। उसका अत्यन्त स्थूल भाग मल 
हो जाता है मध्य भाग मास हो जाता है और जो अत्यन्त सूक्ष्म होतः है वह मन 
हो जाता है । इससे सिद्ध होता है कि मन अत्यन्त सूक्ष्म भोतिक पदार्थ है। 

पिया हुआ जल तीन प्रकार का होता है। उसका स्थूल भाग मूत्र मध्य 
रक्त और सुक्ष्म शाग प्राण हो जाता है । धुत आदि अग्नि युक्त पदार्थ खाने पर 
स्थल भाग से हुडंडी, मध्य भाग से भज्जा और सूक््म भाग से वाक उत्पन्त 
करते है। 

ससार के सभी पदार्थ अफ्नि, जल और जन्‍न से ही निर्मित हैं। आदित्श 
का जो रोहित रूप है वह तेज का है जो शुक्ल रूप है बहु जल का है और जो 
कृष्ण रूप है वह अन्न का है। इसी प्रकार चन्द्रमा और विद्युत में भी ये तोनों रूप 
विद्यमान है । 

उद्दालक ने एक प्रयोग के द्वारा दिखाया कि अन्न से ही मन की उत्पत्ति 
होती है । उसने श्वेतकेतु को पंद्रह दि अन्न नहीं खाने दिया | उसे केवल जल 
पिलाकर रखा | उसके बाद उसे बेंदिक पाठ बोलने के लिए कहा । उसकी भानसिक 
शक्ति इतनी क्षीण हो मयी थी कि वह चेदपाठ नहीं कर सका | उद्यालक ने इस 
प्रयोग से यह निर्णय निकाला कि जिस प्रकार बहुत से ईघन से प्रज्वलित हुए 
अग्नि का एक छोटा अगारा रह जाय तो बह अधिक दाह नहीं कर सकता, उसी 
प्रकार अन्न न खाने से मन बहुत क्षीण हो गया। क्षीण मन से बेद पाठ नही 
हो सकता । 

यह उद्दालक की हस्द्वात्मक विधि है, जिसके ढ[रा| उसने अपने भौतिकवादी 
स्िद्धास्तों का प्रतिपादन किया । 


छान्दोग्य उपतिषद में एक अन्य भौतिकवादी का माभ आता है| वह है 
विरोचन | उसके अनुसार शरीर ही क्षात्मा है। शरीर को गंधमात्य से सुसज्जित 
रखता है और उसे सुक्षी बनाना ही मनुष्य का करत्तेंब्य है । मरने के बाद आत्मा 
या जीव का कोई अस्तित्व नही रहता । यही माम्यता चार्बाक दर्शन मे भी है । 
उद्दालक भी श्वेतकेतू से कहता है कि तुम बह भौतिक संत ही जिससे तुम्हारा 
शरीर, मन, प्राण आदि निर्मित हुए है। उसके विचारों में निश्चय ही कुछ गम्भी- 
रता है। समाज में उसकी मान्यता सैकड़ो वर्षों तक बनी रही । 


किन्‍्तूं यह ध्याव रखभा चाहिए कि उप्तिषदों के थे आचाये जो प्रथः 
दृष्टि में मौतिकवादी लगते हैं उन्हें शुद्ध और निविबाद भौतिकवादी नहीं महू 
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जा सकता । शंकर और रामानुज के भाष्य देखने पर ज्ञात होता है कि विरोचन 
वा देहात्मवादी भौतिकवाद अज्ञान के कारण है| उसते इस्द्र के समान ब्रह्मा से 
पूरा ज्ञान नहीं ध्राप्त किया और न स्वयं शरीर की नण्वरता पर कभी विचार 
किया | जो लोग गुरु से अधूरा आत्मज्ञान ले भागते हैं उनकी वही दशा होती 
है जो विरोचन की हुई । 

शंकराचार्य उद्दालक को पूर्णतः अध्यात्मवादी मानते हैं । उनके अनुसार 
उद्दालक ने जिस सत्त_ का प्रतिपादन किया है वह भौतिक जड़ वस्तु नहीं है । वह 
तो वेतन ब्रह्म हैं। इसके प्रमाण में वे 'ईक्षण शब्द पर बल देते हुए कहते है, 
“इससे सिद्ध होता है कि सांखय का कल्पना किया हुआ प्रधान जगत, का कारण 
नही है, क्यो कि प्रधान अचेतन माना गया है जौर यह सत ईक्षण करने के 
कारण चेतन है । शंकराचार्य के इस तक॑ को अनदेखा नही किया जा सकता । 
वहू किसी प्रकार से हलका भी नही है । इसीलिए उपनिषदों में पश्चिमी विद्ानों 
ह्वारा माना गया भीतिकवाद शुद्ध रूप से चार्वाक का पूर्वंगामी भौतिकबाद नही 
माना जा सकता । " 


अजीबिफ , 


जैन और बौद्ध साहित्य अध्ययन करने पर कुछ ऐसे भौतिकवादियों का 
उल्लेख मिलता है जो महावीर गौर बुद्ध से मिले थे और उनके सामने अपने 
विचार व्यक्त किये थे ॥ ये स्वच्छन्दता से विचरण फरते थे और पाप-पृण्य में 
विश्वास नही करते थे । ये उपक और आजीलिक कहलाते थे । 


उपक की भेट बुद्ध से उस समय हुई थी जब वे सिद्धि प्राप्ककर बोधगया 
से लौट रहें थे। उपक ने उनके शान्त और भव्य मुखमण्डल को देखकर उनसे 
उनका परिचय पूछा | जब बुद्ध ने उपक को अपने बोध का परिचय दिया, तो 
वह इतना कहकर एक ओर चल दिया, 'हो सकता है ऐसा हुआ हो ।' 

आजीविकाओं मे मबखलि गोसाल मुख्य है । उनके अतिरिक्त पाली ग्रन्थों 
में कुछ नाम और मिलते हैं, जेसे पूर्ण कस्सप, भजित केसकम्बलि, पकुंड कच्छायन, 
सजय बेलटिठ्पुत्त और भिर्गंथ नातपुत्त । 

पूर्ण कस्छप का मत है कि जो मनुष्य स्वय कर्म करके अथवा दूसरे को 
कर्म कराकर किसी की हिसा करता है , चोरी करता है, लूटता है या झूठ बोलता 
है तो बहु कोई पाप कर्म नही करता | यदि कोई कुल्हाडी लेकर संसार के सब 
प्रणियों को काट-छाँठड कर सास का ढे र बना दे तो भी वह पाप सही करेगा । 
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न्याय, क्षमा, दया, सच्चाई से भी कोई पृण्य नहीं होता है। उसका यह सिद्धान्त 
अक्वियाबाद कहलाता था।उप्तकी ऐसी निकृष्ट शिक्षा मानने वाले भी लगभग 
अस्सी हजार अनूयायी थे। 

अजित केसकम्बलि के विचार भी लगभग इसी प्रकार के थे । वह भी पृष्य 
पाप में विश्वास नही रखता था उसे यज्ञ करते में भी कोई लाभ नहीं दिखाई 
देता था । उसके अनुसार भरने के बाद जीवन नही रहता है, किसी भी  तपस्वी 
ते पर्णता प्राप्त नही की है ' मनुष्य चार तत्वों से बना है। मरने पर शरीर के वे 
तत्व अपने तत्वों मे मिल जाते हैं और इन्द्रियाँ बरदि आकाश में मिल जाती है। 
दान आदि पुण्य कार्य करने की शिक्षा देने वाले मूखे हैं। मरते के बाद मूर्ख और 
ज्ामी एक ही घाट लगते है! 

पक्‌ड कच्छयन कुछ अधिक प्रत्॒ुद्ध है। सम्भव है उसने वैशेयिक मत सुना 
हो और उसपके प्रभाव में अपना मत निर्धारित किया हो | बढ पृथ्वी, जल, अरिन, 
वायु, सुख, दुः्ख और जीवन सात तत्वों की सत्ता मानता है। इनकी उत्पत्ति या 
विनाश नही होत, । यदि किसी मनुष्य की हत्या की जाग्र तो ये सब तत्व अपने 
भूल तत्वों में भभिल जतते है , किन्तु वे कोई भी नष्ट चही होते हैं। 

निगन्‍्य नतपुत्त का उल्लेख बौद्ध ग्रन्थ दिव्य - निकाय में आता है। बह 
पराप०पुण्य और सयम में विश्वास करता है। वह अपने को चार संयमों की सुरक्षा 
में रखता है और सब पापों से बचा रहता है । पाप मुक्त होने के कारण उसका 
मन नियंत्रित, अचल और दृढ़ है । 

सजय बेलत्थिपुत्त सशयवादी है । वह कहता है कि यदि कोई सुझसे पूछे 
कि परलोक है वा वही, तो मैं यही कहगा यदि मै उसमें विश्वास करता तो कहता 
कि वह है। किन्तु मैं ऐसा नहीं कहता । न मै कहता हू कि परलोक है, और ने 
मैं कहता हू कि वह नहीं है ॥ 

मक्खलि गोसाल सम्भक्‍त सब से अधिक प्रभावशाली आजीबिक था। वह 
महावीर और वृद्ध का समकालीन माना जाता है। वह ईसा से लगभग ५०० वर्ष 
पूर्व रहा होगा । उसके विचारों की जानकारी मव से अधिक ज॑न ग्रन्थ भगवती 
सूत्र से मिलती है | वहाँ वह महावीर स्वामी से वाद-विवाद करता है और पद 
पद पर परास्त होता जाता है! आजीविकों का सब से अम्तिम उल्लेख मह्लिसेन' 
की 'स्मादवाद मंजरी' में १२४२) और जातक-परिणात में (१४२१-४०) में 
मिलती है । उनका सब से अधिक प्रभाव सप्याठ अशोक (२७४--२३७ ई० पू०) 
के शासन काल में रहा। उन्हे शासन की ओर से सुन्दर सजी हुईं पर्बंत-ग फाये 
रहने के लिये मिली थी । उसके बाद आजीविक धीरे धीरे जैन या शैव सम्प्रदायो 
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से मिल गये । उनसे से कुछ चार्बाक के अनुयायी भी हो गये । 


गोसाल भी कर्म सिद्धान्त मे विश्वास नहीं रखता था । प्राणियों को पाप 
लगने का कोई कारण नहीं है। कुछ लोग अकारण ही अपने को पापी मानते 
लगते है । इसी प्रकार पृण्य का भी कोई कारण नही है। अपने को पुण्यवान 
मातना कल्पना मात्त है। ' कोई कर्म ने पाप होता है और ने पृण्य । 


किसी का भविष्य उसके कार्यो से निर्मित नहीं होता । मनुष्य में ऐसी 
कोई शक्ति नहीं है कि बह अपनी इच्छानुसार अपना भविष्य बना लें | सब कुछ 
प्रकृति के अधीन है । एक नियत चक्र चल रहा है । मनुष्य उसी में एक सूखे पत्ते 
की भाति घूम रहा है। कभी किसी स्थिति मे उसे सुख का अनुभव हो सकता है 
और कभी दुःख का । मनुष्य के सुख-दुःख उसके हाथ में वही । बहू नियत के हाथो 
का खिलीना है। इस प्रकार गोसाल नियत्तिवादी है। 


कर्म कर अपने समय के अनुसार फल अवश्य होता है। परिपक्व होने के 
पूर्व बह फल किसी प्रकार नहीं पाया जा सकता। किश्ती जप, तप, ब्रत या 
उपाय से कमर और उसके फल के प्राकृतिक सनियम की बदला नहीं जा सकता ! 
मनुष्य का सुख-दु.ख ही उसका संसार है । सुखी मनुष्य का सुखो ससार है 
और दुखी मनुष्य का दुखी ससार॥ उसका संसार बदल नहीं सकता | जीवन 
की अवधि भी घट बढ नहीं सकती ! 


गोसाल तथा अन्य श्राजीविक अणुवादी है अजित चार और पकड़ सात 
तत्वों मे विश्वास करता है, किन्तु ये सभी तत्व अणुओ से निर्मित है| सुख, दु ख 
और जीवन के भी अणु है। जीवन या चित अन्य तत्वों के सघात' का दष्ठा है । 
अणू न बनते है, न नृष्ठ होते है और न उनके अन्दर कुछ प्रविष्ट हो सकता है । 
वें ते बढ़ सकते है न घट सकते है। उनमे केबल दो गुण है । वे गति कर सकते है 
और आपस में एक प्ताथ मिल सकते है। अधिक सघनता से मिलने पर हीरा बतत 
जाता है । कम सघनता से मिलने पर लकड़ी का रूप बन जाता है ! 


एक विचार यह भी है कि अणू एक निश्चित सख्या मे भिलते हैं। पृथ्वी 
के अणू चार, जल के तीन, अग्नि के दो एक साथ मिलते है। वायु का एक अणु 
अलग एक ही रहता है । अणुओ के मिलने को सख्या के कारण हो उनकी स्थूलता 
और सूक्ष्ता दिखाई देती है।दो या अधिक अणू मिलते पर ही दृष्टिगोचर 
होते है। 
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आजीविको का यही प्रारम्भिक अणुवादी सिद्धान्त सम्भवतः बाद मे 
जैन, बौद्ध, नैयायिक आदि दाशेमिकों ते विकसित किया। इससे आजीविकों 
की प्राचीनता का ज्ञान होता है और उन्हें सब से प्रथम एक भई दिशा में स्वतस्त् 
झूप से विचार करने का गौरव प्राप्त होता है। उन्होने ज्ञान-मीसासा पर अपने 
बिचार व्यक्त नही किये । उन्होने कुछ विचार तो किया किन्तु विचार करते 
की प्रक्रिया की शुद्धता पर कोई विचार नही किया । इस दिशा में घरर्वाक उनसे 
जागे है | उन्होंने अनुमान आदि का खण्डन कर प्रत्यक्ष को ही प्रमाण 
मात्रा । उसमे कितता ही दोष हो किल्तू उन्होंने इस पर विचार अवश्य 
किया | 


३ 
चार्चाक का भौतिकवाद 





सन्देहवाद के बीज जब किसी दर्शन की उ्वरा भूमि में अंकुरित हो जाते 
है, तो दूर करने के सतत प्रथत्न के पश्चात्‌ भी वे सर्वया निमूल नहीं हो पाते 
और वृक्षरूप में बढकर तैयार हो जाते हैं। विचारों का झोंका सनन्‍्देह के बादलों 
को इधर-उधर विखेरते मे कुछ क्षणों के लिए भले ही समर्थ हो जाय, किन्सू 
ज्यों ही उसका वेग कम होने लगता है, वें पुत' आकाश-मण्डल में छा जाते है और 
गाढ तिमिर-पथ्ल से ज्ञान-सूर्य को भी निगल जाने के निए उततावले हो जाते है । 
भारतीय चिन्तन के इस युग के इतिहास पर दृष्टिपात करने से इस कथन की 
सत्यता प्रमाणित हो जाती है। भारतीय भौतिकवाद के मूल भे यही सन्देहवाद' 
क्रियाशील था । ऐसा प्रतीत होता है कि इस सम्प्रदाय की उत्पत्ति ब्राह्मण पुजा- 
रियों के निबुत्ति पर अधिक बल देने के प्रतिक्रियास्वरूप ही हुई। भूतिबाद का 
बाह्य भाकार जिसने पदार्थो' को छोड़कर केबल छाया पर बल दिया, उपनिपदों 
का अध्यात्मवाद जो सामान्य जनता के लिए अनु पयोगी-सा रहा, उस काल मे 
सामाजिक तथा राजनेतिक विचारों मे उधल-पूृथल, संकुचित राजाओ द्वारा 
जनता का शोषण करना, साथुओ तथा शिक्षुओ का धनी-सानी वर्ग का होना, 
अस्थाई समाज में वासनाओ और लाभ विषयक तुर्छ भत-भेद, आदि ते उपन्तिषद 
काल के उपरान्त तथा बौद्धकाल के पूर्व भारत मे भौतिकवाद को जन्म दिया । 
किन्तु भारतीय दशन के इतिहास मे भौतिकवाद कभी भी इस देश में शक्ति के 
द्वारा प्रयोग नही किया गया । असन्तोष से इसकी उत्पत्ति हुई और शीघ्र हो 
गहने चिन्तन' मे इसकी समाप्ति हो गई। यद्यपि भौतिक रहन-सहन, इन्द्रिय-सुंख 
के द्वारा आनन्द की प्र[प्ति, आदि उतने ही प्राचीन है जितना कि मानव समाज, 
और सम्भवत्त. मानव समाज जब तक चलता रहेगा तब तक इसकी प्रवृत्ति भी 
रहेगी, किन्तु भोतिकवाद तत्त्व-दर्शन के रूप मे भारत में कभी भी पूर्णरूप से पत्तप 
तहीं सका अथवा भारतीय दार्शनिक किसी भी काल से इसके पूर्ण पक्षपाती 
नह्टी रहे । 

भारतीय दर्शन मे 'लोकायत', 'चार्वाक अथवा 'बाहुंस्पत्य/ आदि भौतिक- 
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बाद की शाखाये सम्भवतः काफी प्राचीन है। श्वेताश्वतर उपनिषद्‌? में अनेक 
धर्मविरोधी मतो का सकेत मिलता हैं और उनभे से एक ऐसे सिद्धान्त का भी 
धिवेचन किया गया है जो जड़ अथवा भूत पदार्थों को ही चरम सत मानता है। 
लोकायत नाभ भी काफी चीन है। 'कौट्ल्स-अथंशास्क्न' में इसकी भणना 
साख्य और योग के साथ ताकिक विज्ञान ( आन्वीक्षिकी ) के रूप में की 
गई है। 
स्रोत और काल 

लोकायत' शब्द का प्रयोग दो प्रकार से किया जा सकता है+- प्रथम 
विशेषण के रूप भें, जिसका अर्य होता है ससार अथवा सामान्य जनता में 
प्रचलित, और दूसरा पारिभाषिक रूप से जिसका अर्थ होता है घाद-विवाद, 
वितण्डा और प्रलाप का विज्ञान । शुक्र-नीति मे उस समय पढ़े जाने वाले विज्ञान 
और कला का विशद्‌ विवेचन किया गया है। इसी स्थल पर 'नास्तिक-शास्त्र' 
का भी संकेत आया है जी ताकिक युक्तियों मे बड़े प्रौढ्ठ होते थे और उनके 
अनुसार प्रत्येक बस्तु का अपने स्वन्ाव के अनुसार विकास होता है, कोई वेद 
अथवा ईपवर नहीं है। ' मेधातिथि' ने भी, 'मवू” ' पर टीका करते हुए चार्वाको 
की 'तर्केविद्या' विद्ञा' का सकेत किया है । इस प्रकर प्रात्रीन ग्रथो भे जितने भी 
सकेंत उपलब्ध होते है उत्तसे स्पष्ट मालूम होता है कि तके और वितण्डा भादि 
का एक परारिभाषिक विज्ञान ( ६व्काफाणकों उटंट8एट ) था जिसे 'लोकायत' 
कहा जाता था। सौभाग्य से ऐसा प्रमाण मिलता है कि 'कात्यायन के समय 
(३०० वर्ष ई० पू के त्िकट) में लोकायत-शास्त्र' और उसका 'भाष्य' उपलब्ध 
था । ७-३-४४५ से सम्बन्धित वातिक का एक नियम है--वर्णंक-तान्तवें उप- 
सख्यानम ---जिसका तात्पय॑ है-वर्णक शब्द स्क्लीलिंग में वर्णका' हो जाता है, 
जिसका अर्थ है कम्बल अथवा ओढ़नी (शावरण), भौर परतंर्जाल (१३० वर्ष ई० 
पूर्व के चिकठ) ने इस मूत्र की व्याख्या करते हुए लिखा है कि केवल सूती या 
ऊनी ओडने के क्षर्थ मे 'वर्णक शब्द कौ रचना को सीमित करने का उद्दे श्य यह 
है कि अन्य अर्थो' मे इसके स्त्रीलिंग का स्वरूप, लोकायत पर 'भागुरी' टीका की 
भ्लाति, बणिका या “वत्तिका (टीका अर्थ मे) हो जायगा--वरणिका भागुरी 





१- कौटिल्य, अथं शास्त्र, ३, १ 
२- युक्तिवंलीयसी यक्त सर्द स्वाभाविक मत | 


कस्यापि नेश्वर: कर्ता न वेदों नास्तिक हि तत। शुक्रदीति-सार, ४, ३, ५५ 
३. मनुस्मृति-७, ४३ 
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लोकायतस्य, वत्तिका भागूरी लोकायतस्य' ।' अतः यह बात स्पष्ट हो जाती हैं 
कि 'लोकायत' नाम की-एके पूस्ंतक अवश्य थी और ई० प्‌० १५० वर्ष से पहले 
भी कम से कम उस पर एक टीका मिश्चित रूप से लिखी गई थी, अथवा यहाँ 
तक कि वानिक-सूत्रकार! कात्यायन जिनका सम्भावित समय ३०० वर्ष ई० पू० 
है, के पूर्व भी यह टीका उपनब्ध थी | सम्भवत: वाद-विवाद और वितण्डा अथबा 
हेतूवाद पर यह अति प्राचीन प्रथ है क्योंकि इससे पूर्व का कोई भी ऐसा प्रन्थ 
नहीं मिलता जिसमें लोकायत को भौतिकवादी सिद्धास्तों से सम्बन्धित किया गया 
हो जैसा कि बाद के साहित्य में उपलब्ध होता है और जहाँ 'चार्वाक' और 
/लोकायत' में तादात्म्य स्थापित कर दिया गया है । कऋमलशील, जयस्त, प्रभा- 
चन्द्र, गुणरत्न आदि मातवीं शताब्दी से चौदहवी शताब्दी के टीकाकारों ने अपनी 
टीकाओ मे अनेक सूत्रों का उद्धरण रूप में उल्लेख किया है और इन्हे कुछ लोगों ने 
त्ञार्वाक, अन्य ने लोकायत तथा गुणरत्त (१४ वी शताब्दी) ने बृहस्पति से सम- 
बचन्धित किया है । 'कमलशील' ने इन सूत्रों पर दो भिन्न-भिन्न टीकाओं का 
उल्लेख किया है जिनमे सिद्धान्ततः बहुत मामूली भेद है और जो 'न्यायमजरी' 
के धूर्त चार्वाक भौर 'सुशिक्षित चार्वाका के विभागों के अनुरूप है । अतः यह 
निश्चित सा जान पड़ता है कि पतजलि और कात्यायन के पूर्व लोकायत पर 
कम से कम एक टीका अवश्य उपलब्ध थी और सातवी शताव्दी तक 'लोकागत' 
(चार्वाक-सूत्रो) पर दो टीकायें लिखी जा चुकी थी, जो दी भिन्न-भिन्न शाखाओं 
की व्याख्याभो का प्रतिनिधित्व करती थी । इसके अतिरिक्त श्लोकों में ही आया 
है कि एक ग्रन्थ था जिसे बृहस्पति की कृति माना गया है--ओऔर 'सववंदर्शन-संग्रह 
में 'चार्वाक दर्शन के प्रतिपादत के लिए इसी ग्रन्थ से उद्धरण लिए गए है| अतः 
यहू कहना कठिन है कि किस प्रकार और कब यह हैतुक विज्ञान अथवा वाव- 
विवाद की कला भौतिकवादी मतों तथा आचार के क्रान्तिवादी सिद्धान्तोंसे 
सम्बन्धित हो गई और बौद्ध, जैन तथा हिन्दू दर्शनों मे समान रूप से तिरस्कार 
की दृष्टि से देखी जाने लगी । प्रारम्भ मे इसका तिरस्कार केवल बीड्धो ने किया 
और कहा जाता है कि ब्राह्मणो ने शिक्षा की अनेक शाखाओं में से एक सहायक 


१- पाणिनि पर पततजलि का महाभाष्य-७, ३,४५, और इस पर कयट की टीका | 
२- तन सामानि चार्वाक-लोकायते-त्यूआदीसि । षद्दर्शन समुच्चय” पर गूणरत्त की 
टीका, पू० ३०० । ग्‌ णरत्त के अनुसार लोकायत का तात्पय उन व्यक्तियों से 
है जो साधारण अद्दरदर्शी लोगो की भाँति व्यवहार करते हैं-लोका लिविधारा" 
सामानन्‍्या लोकास्‌ तद्वद्‌ आचरन्ति सम इति लोकायता लोकायतिका इत्यपि। 


३ वही पु० ३०७ तत्व-सग्रह १.० ४३० 
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शाखा के रूप में इस विज्ञान को भी सीखा 

यह बात स्व विदित है कि बाद-विवाद की कला का अभ्यास भारतवर्षे 
में अति प्राचीन काल से चला आता है । चार्वाक - संहिता, (ईसा की प्रथम 
शताब्दी) जो एक अन्य प्रारण्मिक ग्रन्थ अच्नि वेश-संहिता' की आवृत्ति है, 
संवप्रथम इसका प्रामाणिक विवेचन उपलब्ध हीता है, और जिसके द्वारा स्पष्ट 
पता चलता है कि ईसा की प्रथम अथवा दूसरी शताब्दी (यदि उसके पूर्व नही 
तो) में इस प्रकार के वाद-विवाद प्रचुर मात्रा में हुआ करते थे। इस प्रकार के 
वाद-विवाद और हेतु विद्या की कला का विवेचन “न्याय सूत्र! में भी भली प्रकार 
किया गया है। आयुर्वेद और न्याय दोनो में ही लोग दूसरों की युक्तियों से बचने 
के लिए अपने को इस विद्या में निषुण कर लेते थे। कथा बत्थु' में भी वाद 
विवाद की कला के व्यावह्टारिक उपयोग का विवेचन किया गया है! इसे हेतुबाद 
भी कहा जाता था और इसके अनेक सकेत महाभारत” भें आये है ।* महाभारत 
के अश्वमेध्न पर्व मे देतुवादियों का जिक्र आया है जो ताकिक विवादों मे एक 
दूसरे को पराजित करने मे प्रयत्तनणील रहते थे ;* सम्भवतः छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ 
में वाकोबाक्य' शब्द का सकेत भी इसी वाद - विवाद की कला की ओर है।* 
अतः बाद-विवाद का प्रयोग काफी प्राचीन है इसमे किसी प्रकार का सन्देह वही 
है। इस सल्दर्भ से एक अन्य बात का जो सकेत मिलता है वह यह है कि, 
सम्भव, आस्तिक दर्शनों के इस सिद्धान्त, कि चरमतत्व का निश्चय केवल श्रूति 
प्रत्थो के अपील ह्वारा ही हो सकता है, क्धोकि अनुमान अथवा युक्ति द्वारा किसी 
अत्तिम निर्णय पर नही पहुँचा जा सकता, कारण कि जो कुछ एक ताकिक ने 
सिद्ध कर दिया है उयका खण्डन दूधरा ताकिक कर सकता है और फिर कोई 
अन्य ताकिक उसे भी अप्रतिष्ठित कर सकता है- के मूल में इस प्रकार के ताकिको 
अथवा हेतुवादियों का निषेधात्मक प्रभाव रहा हो जो किसी प्रतिष्ठित बात को 
भी अभ्िद्ध सिद्ध कर देते थे तथा प्‌ न. उसके सिद्धान्त का खण्डन अन्य ताकिक 
द्वारा हो जाता था और फिर किसी अन्य प्रौढ़ ताकिक द्वारा उसका खण्डन कर 
दिया जाता था ।* कुछ ऐसे लोग भी थे जो आत्मा की अमरता, पुनज॑न्म अथवा 








१- अगृत्तर, १९, १६३ 

२- महाभारत, ३, १३०३४ ; ५, १६८३ ; १३, ७ब ८, इत्यादि 
३- बही' १७, ८५, २७ 

४- छा० उप, ७, १, २ ;७, २, १, ७, ७, १ 


+" अहमसूत २, १, ११, तुलना कीजिए--तर्का प्रतिष्ठानाद अप्यनस्यथा-समार्मम 
इति चेद एवम अपि अधिमोक्ष प्रद्नण । 


चार्वाक का भौतिकवाद | ३३४ 


पितुपान या देवयान के रूप में अन्य जगत की सत्ता, वैद्धिक यज्ञों के औचित्य 
आदि इसी प्रकार के वैदिक सिद्धान्तों का युक्तियों द्वारा खण्डन करने का प्रयास 
बरते थे , और इन्ही वेंद-निन्दक ताकिको अथवा हैतुकों' को 'नास्तिक' कहा 
जाता था । अतः मनु का कथन है कि वह ब्राह्मण, जो तर्क-विज्ञान अथवा हेतु- 
शास्त्र मे अधिक निष्ठा के कारण बेंद और स्मृति की प्रामाणिकता को अनादर 
की दृष्टि से देखता है, नास्तिक है और वह साधु व्यक्तियों द्वारा बहिष्कृत है।' 
आगवत पुराण मे आया है कि किसी व्यक्ति को न तो बंदिक सम्प्रदाय का ही 
अनुसरण करना चाहिए, न तो पाखण्डी (यह बौद्ध और जन लोगो के लिए 
सकेत है) ही होना चाहिए, और ने 'हैतुक' होकर किसी पक्ष के समर्थन में शुष्क 
ताकिक विवादों से ही पड़ना चाहिए ।* मनु ने पुनः कहा है कि पाखण्डियो, 
विकमंस्थानियों बंडल व्रतिको और हैत्‌कों से वान-चीत भी नहीं करनी चाहिए ।* 
अतः ये हैतुक प्रत्येक प्रकार के स्वतन्त वाद-विवादों मे भाग लेते थे । ये ताकिक, 
तेयायिक अथवा मीमासक, जो कभी-कभी हैतुक अथवा तर्की कहे जाते हैं, मही 
थे, क्योंकि वे जोग वैदिक सिद्धान्तों के अनुकूल तक॑ प्रक्रियाओं का प्रयोग करते 
थे ।५ अत अब हम अपने प्रतिपाद्य विषय की ऐसी अन्य अवस्था पर पहुचते है 
जहां देखते है कि हैतक' तक प्रक्रियाओं का प्रयोग केवल व्याख्याओ मे ही नहीं 
क्ते थे प्रत्यूत वैदिक और मम्भवत बौद्ध सिद्धान्तों के खण्डन मे भी उनका 
उपयोग करते थे और इसीलिए वे वैदिक मतावलम्बियों तथा बौद्धो द्वारा तिरस- 
कार की दृष्टि से देखे जाते थे अत वाद-विवाद के हेतु शास्त्र और वैदिक अथवा 
बौद्ध मतों की समीक्षा का विकास ब्राह्मणों मे ही हुआ और ब्राह्मणों ने ही 
उसकी बुद्धि की ! इसे मनु ने भी प्रमाणित किया है और बतलाया है कि ब्राह्मण 
लोग हेतु शास्त्र की शिक्षा ग्रहण करते थे यह मत “अगुत्तर'” तथा अन्य बौद्ध 





१- योव॑मन्येत ते मूते ह्वेतु शास्त्रा-श्रथाद्‌ द्विजः॥ 
स साधुभिर वहिष्वायों नास्तिको वेद निन्‍दकः, सन्‌ २। ११ 

२- वेद-वाद-रतों न स्थान्‌ न पापण्डीन हैतुक . शृप्क बाद विवादेन कत्तित 
पक्षम्‌ समाश्रयेत -- भागवत, ११ | १८ ॥ ३० 

३- वही ४॥ ३० 

४- मसेधातिथि के अनसार यहाँ हैतुक ही नास्तिक है जो परलोक अथवा याज्षिक 
कर्मो में विश्वास नहीं करते- “'हैतुका वास्तिका नाम्ति परलोको, नास्तिदत्तम, 
नाएितिहुतम्‌ इत्येव स्थित श्रज्ञा । 

४० मन, १६! १११ 

६- वहीं २। ११ 

७ १ १६४३ 


३४ भौतिकवाह 


ग्रथो से साम्य रखता है! 


अब यहां यह प्रश्न उठता स्वाभाविक है कि ये नास्तिक कौन थे, क्या 

इन्ही को हैतुक कहा जाता था ? पाणिति के सूत्र ४ । ४ । ६० (अस्ति-नास्ति- 
दिप्ट मतिः) के अनुसार इस शब्द की रचना अभियमित रूप से हुई है। पतंजलि 
मे अपने महभाष्य मे 'अ।स्तिक और नास्तिक' शब्द की व्याख्या करते हुए लिखा 
है कि जो व्यक्ति यह सोचता है कि "इसका अस्‍्तित्व है” आस्तिक और जो इस 
प्रऊार की धारणा रखता है कि 'इसका अस्तित्व वही है” नाश्तिक कहलाता है । 
जयादित्य ने अपनी काशिका टीका में लिखा है कि जो व्यक्ति 'परलोक' के 
अध्तित्व मे विश्वास रखता है उसे आस्तिक', और जो इस प्रकार का विश्वास 
नही रखता उसे 'नास्मिक' तथा जो व्यक्ति केवल ताकिक मिरकूपण में ही विश्वास 
रखता है, उसे “द्विष्टिक कहते है । किन्तु मनु की परिभाषा में 'नास्तिवा 
का अर्थ बेद मिन्दक ही लिया जाता है ।' अत चास्तिक का प्रथम अर्थ जो पर- 
लोक अथवा मृत्योपराध्त जीवन को नहीं मानता, और दूसरा अर्थ है जो वैदिक 
सिद्धास्तों की निन्‍्दा अथवा उसका खण्डन करता है । इन दोनों मतों में काफी 
साम्य मालूम पड़ता है, क्योकि वैदिक सिद्धान्तों को न मानने का अर्थ है आत्मा 
की अम'रता तथा यज्ञों की आवश्यकता को अस्वीकार करना | ऐसा मालूम पडता 
है कि नामितिकों को यह प्षिद्धास्त-- इस वर्तमान जीवन के उपरान्त कोई अन्य 
जीवंत नहीं है और मृत्यु के साथ ही समस्त चेतना समाप्त हो जाती है--उपमति+ 
पदों के समय में दी प्रचुर भावत्रा में प्रतिस्थापित हो चुका था, और इस मत का 
खण्डत भी सपतनिषदों मे किया गया है। कठो परिषद्‌ में आया है-नचिकेता ने यम 
से कहा कि लोगों मे इस विषय में काफी संशय फीला हुआ है कि मरणोपरान्त 
व्यक्ति का अध्तित्व रहता है अथवा नहीं , और वह यम से इस विधय भें शिक्षा 
१- प्रलोक. अस्तीति यस्य मतिरस्ति स आस्तिक, तदृविपरीतों नास्तिकः , 
प्रभाण नतुपातिनी यस्‍्य मति सा दिष्टिक:। पाणिनि सूत्र ४।४३॥ ६० पर 

काशिका | जयादित्य का समय सातवी शताब्दी का प्रारम्भ है । 





२- मनु ०, २॥ ११ मेधातिथि ने 'नास्तिका क्राल्तम (मनु ८ । २२) की व्याख्या 
ऋरते हुए लिखा है कि नास्तिक और लोकायत एक ही हैं जो परलोक मे विश्वास 
नही रखते- यथा नास्तिक पर लोफा पादिभिर्‌ लोकायतिका-सेरु आक्रान्तम्‌ 
किन्तु मनू ४। १६३ में 'नास्तिक' का अर्थ उन्होने उस सिद्धान्त से लिया है 
जो बंदिक मत को सिथ्या बतनाता है-बेद-प्रमाणकानाम्‌ सिश्यात्वा ध्यवसा- 
उस्य नास्तिक्य छब्देन प्रा 


चार्बाक का भौतिकवाद | ३५ 


पाने की अत्यधिक जिज्ञासा प्रकद करता है आागे यमाचार्य ने उत्तर दिया कि 
वे लोग जो लोभ के कारण अथधे हो गए है वही केवल इसी लोक को सोचते हे 
और परलोक भे विश्वास नहीं रखते और सतत मृत्यु का शिकार होते रहते 
है ।' ुह्दारण्यक उपनिषद! (२।४। १२.४५ ५। १३) में भी इसी प्रकार 
का विचार व्यक्त किया गया है। याज्ञवल्क्य ने कहा-- जिस प्रकार नमक की 
खील पानी में डाल देने पर, उमम्े विलीन हो जाती है, उसे पाती से निकाला 
नही जा सकता, हे मैत्नेयी ' उसी प्रकार यह महान जीवन-णक्ति [चेतना) यह 
अनन्त, अपार, विज्ञान-धतन आत्मा इन भूतो के साथ ही प्रकठ होता है उनमे 
घुला मिला है और इन भूतों में ही जा छिपता है । जब तक वह भूतों में प्रकट 
हो रहा है, तभी तक उसके नाम है, उसकी संज्ञा है, उसके यहाँ से चले जाने पर 
उसकी कोई सज्ञा नही रहती | यह रहस्य की वात है /।' जयन्त ने अपनी 'न्‍्याय 
मज्जरी' भें लिखा है कि लोश्यत मत ऊपर विबेचित अशो के समान सिद्धान्तों 
पर आधारित था जो केवल पूर्व पक्ष का प्रतिनिधित्व करता है । इसी स्थान पर 
जयन्त ने आगे कहा है कि लोकायत मत मे कोई भी कत्तेंब्य निर्धारित नही किया 
गया है ; यह कोई “आग नहीं है प्रत्युत केवल बैतण्डिक वाद-विवादों (वतण्डिक 
कथैवाइसौ) की कथा है । 

बौद्ध साहित्य में भी 'नास्तिकों के संकेत मिलते है। पी० टढी० एस० 
पालि शब्द कोश से 'नास्तिक' शब्द की व्याख्या करते हुए लिखा गया है कि 
जो व्र्याक्त नत्थि' (सन्देहवादी) और नत्यिक-दिद्विठ' (सन्देहवाद) के सिद्धान्त 
का आदर्श रखता है, वही. नास्तिक' है। बौद्ध प्रथो मे अनेक सन्देंहवादियों का 
ताम आया है जिनमे से पूरमकस्सय, अजितकेश कम्बली आदि कुछ सन्देहुबादियों 
का सामान्य परिचय अध्याय से दिया जा चुका है। 

'सूत्न क्रताग सूत्र" में कुछ पाखण्डियों (शीलाक ने इन्हें और लोकायत 
को एक माना है।) का विवेचन किया गया है । उनका कहना है कि नख से 


१- येय॑ प्रेले विचिकित्सा मनुष्येड्स्तीत्येके नायमस्तीति चैके । 
एतट्ठिय्ामन्‌ शिष्टरस्ट्वथाहं वराण।मेंष वरस्तुतीयम॥ कठ १॥। २० 

३ न सोपरायः प्रतिभाति बाल प्रमाग्चन्त वित्तमोहेव मूढम | 
अय लोको वास्ति पर इति मानी पुनः पनवेशमापल्चते में ॥ बही, २।६ 

३- विज्ञानधन एवंतस्थो भृतेक्य- समत्थाय तान्येवाउतू विनश्याति न ्रेत्य सज्ञाउस्ती 
त्थरे ब्रवीमिति होवाच याज्ञवल्‍कय, | वृहृदारण्यक० २। ४ । १२ 

४- तद एवं पूव॑-पक्ष वचन म्‌लत्वात्‌ लोकायत शास्त्रेम अपि न स्वतत्नम्‌ । न्याय 
मजरी, पृ० २७१, ब० स० सीरीज, १८६५ 

* रे १ ८६ १० 


३६ ॥ भौतिकवाद 


शिखा तथ। सवजा तक ही आत्मा का स्थान है, जब तक शरीर है तभी तक आत्मा 
का भी अस्तित्व है, और शरीर से पृथक्‌ कोई आत्मा नहीं है, अत. आत्मा का 
और शरीर में तादात्म्य है, शरीर मष्द होने पर (मृत्य हो जाने से) आत्मा 
नही रहता । जब शरीर जल जाता है तो केवल श्वेत हडियो के अतिरिक्त कोई 
आत्मा दृष्टिगोचर नहीं होता । शरीर से पृथक्‌ कोई आत्मा नहीं है जो दुःख 
का सहन करता हो, सुख का आनन्द लेता हो तथा मृत्योपरान्त परलोकगामी 
होता हो, क्योकि यदि शरीर को दुकड़ों में भी काट डाला जाय तब भी कोई 
आत्मा उसी प्रकार दिखलाई नही पडता जिस प्रकार घडे के फूटकर अनेक टुकडी 
में बदन जाने पर भी उसमें किसी आत्म का अस्तित्व प्रत्यक्षीकृत नहीं होता! 
अत लोकायतों का विचार है कि जीवित शरीर को मार डालने मे कोई पाप 
नही है क्योकि हथियार का किसी शरीर पर मारना अथवा भूमि पर मारता 
एक ही बात है । अता ये लोकायत शुत्न और अशुभ कर्मों भे कोई अन्तर नहीं 
समझते क्योंकि इन्हे कोई इस प्रकार का शिद्धास्त ही नही मालूम है जिस पर 
यह अन्तर निर्भर हो। इस प्रकार पृण्य-पाप का कोई नियामक सिद्धान्त 
ते मानते के कारण इस इस सिद्धान्त में तैतिक भाध्यताओ का कोई प्रश्न 
ही नहीं उठता। इसी प्रथ मे दो प्रकार के नास्तिकों का सकेत मिलता 
है-। साधारण तास्तिक और प्रग॒ल्म नास्तिक | इनप्े बहुत शामूली 
अन्तर है । प्रगल्भ तास्तिको का कहना है कि यदि आत्मा शरीर से भिन्न होता 
तो उसका भी एक विशिष्ट प्रकार का रूप रग आदि होता, और क्योंकि इस 
प्रकार की कोई पृथक सत्ता नही है, अत, आत्मा का शरीर से अगल कोई 
अस्तित्व है, यह मान्य नहीं हो सकता । सूत्र कृताग सूत्र के अनुसार ये प्रगल्भ 
नाश्तिक जगत के निष्क्म्य (छोड़ने) पर बल देते थे और अन्य लोगो को भी 
अपसे सिद्धान्त को स्वीकार करने की शिक्षा दिया करते थे ! किन्तु 'शीलाक ने 
लिखा है कि लोकायत मत में कोई दीक्षा का स्वरूप नहीं था, अतः उस शाखा 
में कोई यति अथवा परिब्राजक नहीं मिल सकता | लेकितत अन्य शाखाओं के 
यतिओं जसे बौद्धो ने कभी-कभी अपनी प्रब्ज्या के पश्चात लोकाथयत का अध्ययन 


किया और उस मत को मानने लगे, तथा दूसरे लोगो को भी उसकी (शिक्षा देसी 
जारम्भ कर दी ।* 
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२० सद्मपि लोकायतिकानाम्‌ नाल्तिदीक्षादिक तथापि अपरेण शाक्यादिना 
अन्ज्याविध्वानेत प्रव्रज्या पश्चात्‌ लोकायतिकम्‌ अधीयानस्य तथाविध प्रिणत्े 
तदू एवामिरुचितम्‌ । "सूत्र कृताग सूत्र'ं पर शीलाक की टीका, प० र्‌ब० 
(अ) (निर्णयसागर से प्रकाशित) पृ० २८०-२५१ पर शीलाक ते लिखा है । 
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लोकायत नास्तिको के सिद्धान्तो का निरूपण करने के उपराच्त 'सूह्ष- 
कृताग-सूत्र” में साख्यों का विवेचन किया गया है । उसकी व्याख्या करते हुए 
शीलाक ते लिखा है कि लोकायत और साख्य में बहुत मामूली अन्तर है क्योकि 
यद्यपि सांख्य सिद्धास्त में आत्मा (पुरुषो) के अस्तित्व को स्वीकार किया गया है 
फिर भी ये अक्रियाशील होने के कारण कार्य का सम्पादन' नहीं कर सकते । समस्त 
व्यापार प्रकृति के द्वारा ही होते है और वह मूलरूप में पंचभूत ही है , अतः शरीर 
ओर मनस्‌ पचभूतो के संयोजन के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। इसलिए पुरुषो 
की पृथक सत्ता मानना नाम सात्न के लिए है क्योंकि इस प्रकार का आत्मा कूछ 
कर ही नहीं सकता, तथा साथ ही अकिचित्कर है, अतः लोकाथतों ने स्पष्ट रूप 
से उत्तके अस्तित्व का नि्षषध किया है शीलाक ने आगे लिखा है कि लोकायतों 
की भाँति साख्य मतावलम्बी भरी जानवरों को कष्ट पहुंचाने में कोई दोष नहीं 
समझते, क्योकि वास्तव में सभी जीवित पदार्थ पं्चभूतो के ही परिणाम है, 
जिसे आत्मा कहा जाता है वह किसी भी क्रिया में कोई रुचि अथवा हिस्सा 
नही ले सकता ।* अतः शुभ और अशुभ कार्यो अथवा स्वर्ग और नरक के अन्तर 
के विषय मे नास्तिकों और साख्यो के सोचने का कोई प्रश्व ही नहीं उठता । 
इसलिए समस्त प्रकार के सुखो की प्राप्ति ही उत्तका ध्येय हो जाता हैं। लोकायत 
नास्तिकों के विषय मे 'मृत्न-कताग-सुत्नों' मे इस प्रकार कहा गया है-अत 
कुछ लज्जाहीन व््याक्ति संभ्यास अ्रहण करके अपने नियमों का प्रचार करते है। 
और दूसरे लोग इस पर विश्वास करते है, इसमें अपनी श्रद्धा रखते है, इसको 
ऐसा कहते हुए स्वीकार करते है-है ब्राह्मण ! (अथवा) हे श्रमण । आप सत्यभाषी 
है अतः हम लोग आपको भोजन, वस्त्र, कमण्डव आदि उपहूारस्वरूप प्रदान 
करेगे । कुछ लोग उनका आदर करते हैं और कुछ लोगो से आदर कराया जाता 
है । श्रमण बचने के पूर्व बिना घर-बार वाले दीन सन्यासी, पुत्र और सम्पत्ति 
विहीन रहते होगे तथा अपनी जीविका के लिए दूसरो पर निर्भर होते होगे । 
सन्‍्यासी होने के पूर्व ये कोई पाप-कर्म॑ न करते का ब्रत लेते है , किन्तु सन्‍्यासत 
धारण करने के पश्चात्‌ हर प्रकार के पाप करने के लिए उद्यत रहते है ।'” *** 
थे लोग सभी प्रकार के ऐल्द्रिय सुखो और आनन्द का उपभोग करना चाहते है । 


कि संसार का त्याग करते सभय 'भागवत' तथा अन्य परिब्राजक प्रत्येक प्रकार 
को आत्म निम्नह करने की प्रतिज्ञा करते थे , किन्तु जैसे ही वे लोग लोकाय्त 
मत स्वीकार कर लेते थे । उसी समय से अनिय्रन्त्नित जीवन व्यतीत करने 
लगते थे । फिर वे नील-पट धारण करते लग जाते थे । 


प्‌ वही पूछ २८१ रेपरे 


इप. भौतिबंवबाद 


तथा प्रेम और धुणा के दास होते है । 

किन्तु 'सूत्न-कृताग-सूत्र के अतिरिक्त वबृह॒दारण्यका, 'कठ' तथा 'छास्दोग्य' 
उपनिषदों मे भी लोकाणत सिद्धान्त का सकेत मिलता है। 'छाम्दोग्य उपनिषद' 
में आया है कि असुरो का प्रतितिधि होकर विरोचन प्रजापति के पास आत्मा के 
स्वरूप के विषय में शिक्षा प्राप्त करते के लिए उपस्थित हुआ और इस मत से 
ही, कि आत्मा और शरीर मे तावान्म्य है, सन्तुष्ट होकर चला गया प्रजापति 
ते हरुद्न्‍न और बिरोचन से कहा कि पाती के वतंत में तुम दोनो अपने को देखो 
और फिर आत्मा के विषय मे जो कुछ समझ न पड़े, वह मुझसे पूछो । उन्होंने 
पानी के बर्तन में देखा, प्रजापति ने पूछा, क्या दिखलाई पड़ता है ? उन्होने कहा 
भगवन ! हमें अपना पूर्णहूप दृष्टिगोंचर हो रहा है, लोम से नख तक, अपना 
प्रतिरूप, अपनी छाया प्रजापति ने उनसे प्‌ न: कहा--सुर्दर अलकार और बस्त्न 
धारण करके स्वच्छ होकर पानी के वर्तन मे देखो । उन दोनों ने वैसा ही किया । 
प्रजापति ते पूछा क्या दिखाई पड़ रहा है. ? उन लोगो ते उत्तर दिया-भगवन_ ! 
जिस प्रकार का हम सुन्दर अलकार और स्वच्छ वस्त्र आदि धारण किए हुए है, 
उसी प्रकार हम दोनो के प्रतिविम्ब भी सुद्धर अलकार वाले, तथा सुन्दर और 
स्वच्छ वस्त्र धारण किए हुए है। प्रजापति ने कहा--जागृतावस्था में जिसे तुम 
देखते हो, यह 'आत्मा' है, यह 'अमृत' है, 'अभय' हैं, यह 'ब्रह्म' है। थे दोनों शान्त 
हंदय होकर चल दिए। उन्हें इस प्रकार जाते देखकर प्रजापति ने विचार 
किया कि ये दोनो 'आत्मा' को बिना उपलब्ध किए, बिना जाते जा रहें है। इन 
दोनो में से जो कोई देह ही आत्मा है'--इस उपनिषद के अनुयायी बनेंगे, वे 
पराजित हो जायेगे । बाद मे इन्द्र इस उत्तर से असस्तुष्द होकर नौट पड़े । विन्तु 
विरोचन तो शान्त-हृदय हो गया था और वह असुरो के पास पहु चा । बहू तो 
विरोचन था शरीर को रोचमान करने मे, सजाने बजाने मे ही उसका मन लगा 
रहता था। उसते असुरोको 'देह की आत्मा हैं--इस उपनिषद का उपदेश 
दिया । उसने कहा, कि जब देह ही आत्मा है तो इसी देह-रूप आत्मा की ही 
पूजा अथवा सेवा करनी चाहिए । इसी की पूजा और सेवा से मनुष्य इस लोक 
और उस लोक दोनो को प्राप्त कर लेता है। अत. आज भी जो व्यक्ति दान नही 
देता, किसी वस्तु के अस्तित्व मे श्रद्धा नहीं रखता यज्ञ वही करता उसे अधुर' 
कहा जाता है। देह को आत्मा कहना असुरोपनिषद्‌ ' है । असुर लोग शरीर को 
गध-माला से सजाते हैं और समझते है कि 'इस लोक को जीत लिया' और 
मरते पर शरीर का वस्त्र-अलकार' आदि से सस्कार करते है और समझते है 








१ देखिए जेकोबी जैन-सूक्ष' < ३४१ ३४२ 


चार्वाक का भौतिकवाद | ३६ 


कि इस प्रकार उस लोक को भी जीत लिया +* 

'छान्दोग्य उपनिषद्‌” का यहु अंग विशेष महत्व का है। इससे स्पष्ट 
पत्ता चलता है कि आर्यो से पृथक एक ऐसी जाति के लोग थे जिन्हें यहाँ असुर 
के हूप में विवेशित किया गया है! वे लोग मृत शरीर को इस विश्वास से सुन्दर 
वस्च्नों तथा बहुमूल्य आभूषणों द्वारा सजाते थे और उन्हे भोजन-सामग्री प्रदान करते 
थे, कि जब इन मृत शरीरों का मृत्योत्थान होगा तो ये इन वस्च्चों, आभूषणों सथा 
भोजन सामग्री से अबच्य लोक में सुखी रहेंगे, इन्ही लोगो का विश्वास था कि 
केवल शरीर ही आत्मा है, किन्तु 'छान्‍्दोरण उपनिषद ! में ही सकेत मिलता है कि 
लीकायतिको और इन देहात्मवादियों मे यह अन्तर है कि देहात्मवादी एक अध्य 
लोक के अस्तित्व में भी विश्वास करते है जहाँ मृत शरीर पूनर्जीचित हो जाते है 
और मृत्यु के ममय दिए गए वस्त्र आभूपण तथा भोजन-माग्री द्वारा सुखी जीवन 
व्यत्तीत करते है । इसे प्रथा को असुर प्रथा कहा जाता है। अतः हम कह सकते 
है कि सम्भवतः सुमेरी सभ्यता के पूवं उस समय की प्रचलित प्रथा, मृत शरीर 
की सजावट और मुृत्योण्रात्त शरीर सहित जीग्न की प्राप्ति के सिद्धान्त में 
लोकॉयत मत के बीज अक्रित हो चुके थ्रे। आगे चलकर यृक्तियों द्वारा यह तके 
उपस्थित किया गया कि क्योंकि आत्मः और शरीर मे तादात्म्य है, और मृत्योप- 
रान्त शरीर जला दिया जाता है, इसलिए भृत्यू के उपराम्त किसी आत्मा आदि 
के अश्तित्व का कोई प्रइन ही नहीं उठता । अतः मुत्यु के पश्चात्‌ किसी अन्य 
लोक की कल्पना व्यर्थ है.। 'कठ' और 'वुहृदारण्यक' उपलिषदो में हमको इस बात 
का प्रमाण पहले ही मिल चुका है कि कूछ ऐसे लोग थे जो मृत्यु के पश्चात 
किसी चेतना आदि की सत्ता को नही स्वीकार करते थे और उनका विश्वास था 
कि मुत्यु-क्षण मे प्रत्येक वस्तु की परिसमाप्ति हो जाती है अतः स्पष्ट है कि 
'छास्दीग्य के विवेचन के अनुसार शरीर ही आत्मा है, यह मत विरोचत को मास्य' 
था और यही सिद्धान्त असुरों के मध्य प्रचलित मुंत शरीर को सजाने की प्रथा 
में भी उपलब्ध होता है । 

गीता में इन असुरो के सिद्धान्तों का विवेचत' इस प्रकार किया गया है--- 
असुर लोग कतेंव्य कार्य में प्रवृत्त और अकतंव्य कार्य से निबुत्त होना भी नहीं 
जानते, अतः उनमे न तो बाहर-भीतर की शुद्धि है, न श्रेष्ठ आचरण और न सत्य 
भाषण ही | उत्का विचार है कि जगत्‌ आश्रय रहित और सबबंधा झूठा एवं बिना 
ईश्वर के अपने आप स्त्ली-पुरुष के सयोग से उत्पन्न हुआ है, इसलिए केवल भोगों 
को भोगते के लिए ही है । इस प्रकार इस भमिथ्याज्ञान का अवलम्बन करके जिनका 
स्वभाव नप्ट ही गया है तथा जिनकी बुद्धि मन्द पड गई है, सभी जीवों का अप- 
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करने वाले ऐसे क्र रकर्मी मनुष्य केवल जगत का नाश करने के लिए उत्पन्न होते 
है । लोभ दम्भ, मान और मद से यक्त होकर किसी प्रकार भी पूर्ण न होने 
वाली कामनाओ का सहारा लेकर तथा अज्ञान से मिथ्या सिद्धान्तों को ग्रहण 
करके ऋष्ट आचरणों से युक्त होकर ससार में जीवन व्यतीत करते है। वे मुत्यु- 
पर्यन्‍्त रहने वाली अनन्त चिन्ताओं का आश्रय लेकर और विषय-भोगो को भोगने 
में तत्पर रहकर इसी विचार को मानते है कि सौसारिक आनन्‍द का भोग करने 
के अतिरिक्त कछ नही है। अतः आशारूप बन्धनों से बँश्वे हुए और काम-क्रोध् में 
मलग्त रहकर, विषय भोगों की पूर्ति के लिए अन्यायपूर्वक धन आदि बहुत 
क्षोग की वस्तओों का सग्रह करते की चेष्ठा मे रत रहते है। उन पुरुषो के विचार 
इम प्रकार के होते है कि, मैंते आज इसका अर्जन किया, मेरा यह सनोरथ सिद्ध 
होगा और मेरे परम यह इतना धन है तथा आगे और बढ़ता जायगा, वह शर्त 
पेंरे द्वारा मारा गया और दूसरे शत््षओ को भी मै मारूंगा, तथा मैं ईश्वर और 
ऐश्वय को भोगते वाला हू और समस्त सिद्धियों से युक्त एंब बलवान और सुखी 
मै ही हु", इत्यादि । 

'रामायण' * में जावालि ने एक ऐसे सिद्धान्त का उपदेश दिया है जो 
लोकायतिको के मत के अनुरूप है। जाबालि ते कहा कि यह बड़े दुःख की बात' 
है कि कुछ ऐसे भी लोग है जो सासारिक भोगों की अपेक्षा पारलौकिक गूणों को 
अधिक महत्व देते है , मृतक व्यक्तियों की सन्तृष्टि के लिए विभिन्न प्रकार के 
यज्ञों को करना अन्न को बरबाद करता है, क्योकि मर जाने पर कोई भी व्र्याक्त 
खा नही सक्रता । यदि शक्राध्य में लोगों द्वारा खाया हुआ भोजन प्रेतात्माओं की 
भूख मिटा सकता है तो दूरगामी देशों का झ्मण करने जाने वाले व्यक्तियों के 
लिए भोजन आदि का प्रबन्ध करने के स्थान पर उनके लिए भी श्वाध्य कर 
देता चाहिए। बच्चपि बुद्धिनान व्यक्तियों ने दात, यज्ञ, दीक्षा और यतित्व आदि 
के गुणों की प्रशंसा के बिषथ में पुस्तको को रखना की है, किन्तु यथार्थतः ऐन्द्रिय 
प्रत्यक्ष से अधिक और फिस्ती अन्य वस्तु की सत्ता नहीं है 

'विप्ण पुराण ्प्नन्नी क्‌छ ऐमे लोगो के विषय में संकेत किया गया है 
जो यज्ञ क्रियाओं की उपयोगता में विश्वास नहीं करते थे और वेदों तथा यज्ञों 
की निन्‍द्रा किया करते थे महाभारत ' में भरद्वाज ने बतलाया है कि जीवन 


१- श्रीधर ने लिखा है कि यह लोकायतिकों के लिए सकंत है ॥ गीता १६, ८४ 
३- गीता, १६, ७-९८ 

है, २, १०८ 

४. १, ६; रेदें--२१ 
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क्रियाओं की व्याख्या केवल भौतिक और शरीर-क्रियात्मक कारणों हारा की जा 
सकती है, मत: किसी आत्मा की कर्पना व्यर्थ है। महाभारत में भी हैतुको के 
विषय में सकेत मिलता है जो परलोक में विश्वास नहीं करते थे ; वे प्राचीन 
मान्यताओं के प्रति ऐसे दुढ निश्चय वाले होते थे कि उनके मतों को आसानी से 
परिवर्तित नही कराया जा सकता था, वे बहुक्षृत' थे, प्राचीन शास्त्रों के विषय 
में उनका अध्ययन गम्भीर था, दान देते थे, यज्ञ करते थे, असत्य से घृणा करते 
थे सभाओं में अच्छे व्यास्यान दिया करते थे, और सामान्य जनता में जाकर 
अपने मतो का प्रचार क्रिया करते थे। इस अंश से स्पष्ट पता चलता है कि 
वैदिक समाज में भी ऐसे लोग थे जो यज्ञ करते थे, दान देते थे और वेदों तथा 
प्राचीन साहित्य के ज्ञान मे पारंगत हुआ करते थे, जो असत्य से घृणा करते थे, 
अच्छे ताकिक और व्याण्याता होते थे, फिर भी वे इस जगत के अतिरिक्त किसी 
अच्य सत्ता के अस्तित्व मे विश्वास नही रखते थे (नैतद्‌ अस्तीति बादिनः:) । इससे 
स्पष्ठ हो जाता है कि नास्तिको का यह विचार (भृत्योपरान्त कोई जीवन नही 
होता) वैदिक लोगों में कुछ विशिष्ट वर्गा' के व्यक्तियों मे धीरे-धीरे प्रचलित हो 
शहा था , और यद्यपि उनमे से कुछ तो तिकृष्ट लोग थे जो इस सिद्धाग्त का 
उपयोग केवल ऐिद्रिय उपभोग के लिए ही किया करते थे और निम्नस्तर का 
जीवन व्यतीत करते थे , किन्तु कुछ ऐसे भी थे जो बैदिक क्रियाओं का प्रतिपादन 
करते थे, वे बेंदिक और अन्य साहित्य के अच्छे विद्वान थे, फिर भी अमरता के 
प्विद्धान्त अथवा इस जगत के अतिरिक्त किसी अन्य जगत की सत्ता में विश्वास 
नहीं रखते थे | अत: उस प्रारम्भिक काल में भी वदिक समाज में एक भोर तो 
बहुत से नैतिक और बिंद्वाल लोग थे जो इन पाखण्डपूर्ण पसिद्धात्तों को मानते थे, 
और दूसरी ओर बनेतिक और दुष्ट व्यक्ति भी थे जो अनाचार का जीवन व्यतीत 
करते थे और पाखण्डियों के इस मत को प्रकट अथवा अध्रकट रूप से स्वीकार 
करते थ्रे +' 


अतः निब्कर्ष के रूप में हम कह सकते हैं कि लोकायत सिद्धान्त अति 
प्राचीन था-- सम्भवतः बेदों के समय का अथवा उससे भी पहले सुमेरी लोगों 
में प्रचलित आर्यों के पूर्व काल का। साथ ही हम यह भी जानते हैं कि लोकायत 
शास्त्र पर भागुरी' द्वारा लिखी गई टीका ई० पू० २०० वर्ष अथवा ६०० वर्ष 
में काफी प्रचलित थी , किन्तु लोकायत शास्त्र के रचयिता के विषय में कुछ 
कहना बड़ा ही कठिन है । इसे 'वृहस्पति' अथवा 'चार्बाक' की कृति कहां जाता 


१ देश्विए मंज़्ायय उपनिषद ७ ८ दे 
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है ।' ये वृहस्पति कौन थे और कब हुए थे, यहू बता सकना भी बडा दुरूह है । 
राजनीति शास्त्र पर लिखे गए एक वुहम्पति सूतक्ष नामक ग्रन्थ का अनुवाद 
सहित सम्पादन डॉ० एफ, इब्ल्यू थामस ते किया है और वह लाहौर से प्रकाशित 
हुआ है | इस ग्रन्थ भें लोकायतों का विवेचन किया गया है। यहाँ उन्हे घोर की 
सज्ञा दी गई है, जो धर्म को लाभ का साधन मानते थे और उन्हें निश्चय ही 
मरक में जाना पडेगा। अतः पूर्ण निश्चय के साथ कहा जा सकता है कि राज« 
नीति पर लिखे गये सूत्रों के रवथिता बृहस्पति न तो लोकायत बिज्ञातत के प्रणेता 
ही हो सकते हैं और न थे राजध्र्म शास्त्र के रचमिता वृहस्पत्ति ही । 'कौटिल्य- 
अर्थशास्त्र” में भी राजधर्म के लेखक के रूप में एक बृहस्पति का संकेत किया 
गया है। कित्तु थामस द्वारा प्रकाशित 'बारहस्पत्य-सूत्र से इसे भिन्न होना 
चाहिए । 'कौटिल्य-अर्थ शास्त्र के बुहस्पति के विषय में वहाँ कहा गया है कि उन्होने 
वार्ता (कृषि और वाणिज्य) और 'दण्डनीति” को ही केवल विज्ञान माना है ' 
उसी अध्य!थ के अगले अंण मे बतलाया गया है कि उशनों ने दण्डनीति को शिक्षा 
का एक वियय माता है। 'प्रबीध चन्द्रोदय' मे कृष्ण मिश्र ने लिखा है कि चार्वाक 
केवल दण्डनीति को ही विज्ञान मानते थे, और वार्ता का विज्ञान उसी के अस्तगेंत 
आ जाता है। इसके अनुसार चार्वाक केवल दण्डनीति और वार्ता को मानते थे, 
अतः उनका मत बुहस्पति और विशेषकर उशनों से सामजस्य रखता था । किन्तु 
इसके हारा हम यह नहीं स्वीकार कर सकते कि कौटिल्य द्वारा निर्देशित बृहस्पति 
अथवा उशनों को मौलिक लोकायत का प्रणेता मानव लिया जाय | अत. 'लोकायत 
शास्त्र! के रचयरिता वृहस्पति एक काल्पनिक व्यक्ति है और लोकायत मत के 
प्रणेता के विषय में हमे कोई ज्ञान नहीं है। सम्भवतः मौलिक लोकायत ग्रन्थ 
'सूत्र' झूप मे लिखा गया भा जिसकी कम से कम दो टीकायें थी और उनसे से 
पहली शायद ई० पू० ३०० वर्ष या ४०० वर्ष के लिखी गई थी । इस मत के 
मुख्य-मुख्य सिद्धान्तों के विषय मे कम से कम एक इलोकबद्ध ग्रन्थ अवश्य होना 
चाहिए जिसमें से अनेक उद्धरण माधवाचाये के 'सर्वदर्शन-सग्रह' में उद्धुत किएऐं 
गए है, अन्य स्थलों पर भी इन इलोकौ को उदाहरण के रूप में प्रयक्त किया 
गया है । 

यह कहना बंडा कठिन है कि चार्वाक किसी वास्तविक व्यक्ति का नाभ 
था अथवा नहीं। महाभारत" में सम्भवत" सबसे पहले बह नाम आया है. जहाँ 








१- मेल्रायण उपनिपद्‌ ते इन सिद्धान्तों को बृहस्पति और णशक्र का माना है। 
श्री डी० शास्त्री की पुस्तक 'चार्बाके-घृष्दि, पुृ० ११-१३ हु 

देन २। ४, 5, १२, १६, २४ और ३। १५ 

है १२। रेठ रे 
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जहाँ इन्हें त्िदण्डी सहित साधु ब्राह्मण के बेष में राक्षस कहा गया है। किन्तु 
किस सिद्धान्त का ये प्रतिपादन करते थे, इसके विषय में कोई उल्लेख नहीं है । 
अधिकाश प्राचीन ग्रन्थों में लोकायत सिद्धान्त को या तो लोकायत मत के रूप में 
विवेचित किया गया है अथवा उसे बृहस्पति का मत बतलाया गया है। अत. 
प्मपुरा ण के 'सृष्टि-खण्ड' मे कुछ लीकायत सिद्धान्तों को बृहस्पति की शिक्षा 
कहा गया है। आठवी शताब्दी मे कमलशील ने लिखा है कि चार्बाक लोग 
लोकाग्रत मत को मानने वाले थे। 'प्रबोध-च॒न्द्रोदय' के अनुसार चार्बाक बहुत 
बड़े शिक्षक थे जो शिष्यो की परम्परानुत्तार 'लोकायतशास्त्र” की शिक्षा का 
प्रचार किया करते थे। माधवाचायं ने अपने 'सर्व-दर्शन-सम्रह' मे चार्वाक को 
बृहस्पति मतावलम्बी और नास्तिक शिरोमणि कहु। है (बृहस्पति मततानुसरिणा 
नास्तिक शिरोमणिना) ।* मुणरत्न ते पड़-दर्शन समृच्चयय की अपनी टीका मे 
चार्बाकों के विषय में लिखा है कि यह एक ऐसा वर्ग है जो केवल भोजन पर 
बल देते है और पाप पुण्य को नही मानते तथा प्रत्यक्ष प्रमाण के अतिरिक्त जिनका 
विए्यास किसी अन्य वस्तु की सत्यता में नहीं है। वे मदिशापान करते थे और 
मासाहारी थे तथा असीभित काम-शभोग मे लगे रहते थे । प्रत्येक बर्ष वे एक 
विशेष दिवस को एकल्नित हाते थे और बिना किसी प्रतिबन्ध के सिल्रयों के साथ 
समागम करते थे । उनका व्यवहार सामान्य जनता की भाँति होता था, इसीलिए 
उन्हे लोकायत कहा जाता था , और मूलरूप से बृहस्पति द्वारा प्रतिषादित मत 
मानने के कारण वे “बाहुस्पत्य' भी कहलाते थे। “अतः यह कहना कठिन है कि 
सार्वाक (शब्द) किसी यथार्थ व्यक्ति का नाम था अथवा साकेतिक पद जो 
लोकायत मतावलम्गबियों के लिए व्यवहृत होता था ॥//' 

हरिभद् जौर माधवाचार्य दोनो ने लोकायत अथवा चार्वोक मत वी 
गणना दर्शन अथवा दर्शन-पद्धति के रूप में की है। इसकी अपनी नवीन तकें- 
शैली थी , इसने भारतीय दर्गन की अन्य शाखाओं के मान्य मतो की निर्षेधात्मक 
समीक्षा की , यह भौतिकंदादी दर्शन था , इसने प्रत्येक प्रकार की नेलिकता, 
नतिक दायित्व और धर्म को अमान्य ठहराया । 
चार्वाक शब्द का अर्थे 

'चार्वाक' शब्द की उत्पत्ति के विषय में स्पष्ट रूप से कुछ ज्ञात नही है । 
कुछ विद्वानों का मत है कि महाभारत में विवेचित चार्याक नामक ऋषि से इस 





१- १२॥ ३१८-३४० 
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मत को चलाया था और इसी कारण इस मत का नाम चार्वाक पड़ा । कुछ अन्य 
लोगों के अनुसार भूल रूप में 'चार्वाका उस शिष्य का नाम था जिसको इस मत 
के प्रतिष्ठापक ने सबसे पहले इस दर्शन की शिक्षा दी थी । चार्वाक शब्द 'चरब्बे 
धाहू से मिकला है जिसका अर्थ है 'चबाना' अथवा खाता | अतः एक दूसरे मत 
के अनुसार खान-पान पर बल देते के कारण इस मत का नाम “चार्वाक' पढ़ा 
चुर्बाक देशंत सर्वेसाधारण को सुनने में प्रिय लगता है, अतः कुछ विद्वानों का मत 
है कि मधुर बचन (चारुवाक_) बोलते के कारण यह जारवकि कहलाया। 


साहित्य 


जहाँ तक चार्वाक दर्शन के साहित्य का सम्बन्ध हैं, इस विपयो में आज- 
कल कोई स्वतन्त ग्रम्थ उपलब्ध नही है। बुहस्पति-रचित सुत्नो का उत्लेख अतेक 
प्राचीन दर्शन-प्रथों मे मिलता है | बृहस्पति हारा रचित थे बहुत थोड़े से सूत्र हैं, 
जिनका उल्लेख विद्वनो ने अपने-अपने प्रंथो मे किया है, अतः उनका उल्लेख यहाँ 
कर देना अनुपयुक्त न होगा- 

(१) अथातस्तत्त्व व्याख्यास्याम: (अब हम तत्त्वों की व्याख्या करेगे) ॥' 

(२) पृथिव्यापस्तेजोवायुरिति तत्त्वानि (पृथ्वी, जल, तेज और वायु 
चार तत्त्व हैं) ।' 

(३) तत्समुदाये शरीरेन्द्रिय विषय सज्ञा (इन्ही के समुदाय से शरीर, 
इस्द्रिय और विषय की संज्ञा होती है) ।' 

(४) तेभ्यश्चैतन्यम_ (इन्ही से चेतना की उत्पत्ति होती है) । 

(५) किरावादिश्यो मदशक्तिवद्‌ विज्ञानम (जंसे किराव के बीज द्वारा 
मादकता की उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार इन्ही तत्त्वों से चेतना 
अथवा विज्ञान की )। 

(६) भूतान्येव चेतयन्ते (केवल तत्वही चेतन होते है) ।* 

(७) चेतन्य विशिष्ट: कायः पृरुषः (चैतन्य से विशिष्ट शरीर ही पुरुष 
है यही आत्मा है) ।॥* 

(८५) जलबुदुब॒द॒वज्जीबा॥ (पानी के बुलबुलें के समान जीव नश्व॒र है) । 


"जी 
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(६) परलोकिनोभावात्परलोकाभाव: (क्योकि कोई ऐसा व्यक्ति नहीं 
जो परलोक में रहता हो, अतः परलोक की सत्ता नहीं है) ।' 

(१७ ) मरणमेवापवर्गः (मुत्यू ही अयवर्ग (मोक्ष) है ।* 

(११) घूठं प्रलापस्त्नयी, स्वर्गोत्पादकत्वेन विशेषाभावात्‌ (वेदत्नयी धूर्तों का 
प्रलाप है, क्योंकि जहाँ तक सुख के अनुभव, जिसे स्वर्ग कहा जाता 
है, का प्रश्त है, बेदी के कथन और उनके मत में कोई अन्तर 
नही है) ।' 

(१२)अर्थकामों पुरुषाथों (अर्थ और काम की पूति ही जीवन का पुरुधा् 
अर्थात्‌ लक्ष्य है)। 

(१३ ) दण्डनी तिरेव विद्या (अन्नेव वार्ता अन्तभंवति)-राजनीति ही केवल 
पूर्ण विज्ञान हैं (इसी में क्रषि विज्ञान भी आ जाता है) ।" 

(१४) प्रत्यक्षमेव प्रमाणन --केवल प्रत्यक्ष ही प्रमाण है ।* 

(१५) शरीरादेव--श री र से ही चेतना स्वयं उत्पन्न होती है ।" 

(१६॥लौकिको मार्योश्तुसतंव्य--जन साधारण जिस भार्ग पर चले, उसी 
का अनुसरण करना चाहिए 

ये ही कुछ बाहुस्पत्य-सूत्र चार्वाक-दर्शन के सर्वेस्व है । पूर्व विवेचन से 

ही स्पष्ट है कि प्राध्ीन काल में चार्वाक दर्शव के मूलग्रथ भी विद्यमान थे, किस्तु 
सम्भवत। इन सिद्धान्तों की अवद्देलला के कारण इन ग्रन्थों का लोप हो गया ! 
जैसा कि पहले बतलाथा जा चुका है, पत्ंजाल के समय में 'भागूरी' नामक टीका - 
ग्रल्थ विद्यमान था । भट्ट जयराशि विरचित 'तत्त्वोपप्लवर्सिह' मे भी चार्बाक के 
ही सिद्धान्तों का ग्रतिपादन किया गया हैं। यह तकं-शली पर आधारित ब्रथ 
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है. महाभाष्यं, ७, ३, ४५,--वर्णिका भागूरी लोकायतस्थ । 
वरणिका व्याख्यात्ञी भागुूरी टीका विशेष:-कैयट | 'काशिका' में भी यही 
उदाहरण दिया गया है | 
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दसवी शतावदी के जास पास लिखा गया था | इस मते के सिद्धान्तों का परिचय 
हमें समस्त दर्शनों के सम्रहात्मक ग्रथों से तथा न्‍्याय-वँशेषिक-बवेदान्त-अदि दशेनों 
के ग्रन्थो से मिलता है जिनमे ये पुदंपक्ष के रूप मे निविष्ट किए गए है। बह्या- 
सूत्र ' के सूत्रों के भाष्य, 'स्यायमंजरी', 'विवरणप्रमेय सप्रह सर्व सिद्धान्त सम्रह' 
'सर्वमत-सग्रह' 'घड़दर्ंच-समुच्चय/ तथा इसकी गुणरत्नक्ृत टीका, सर्व दर्शन- 
सप्रह' कमलशील-क्ृत 'तत्वसग्रह' को पडण्णजिका, 'नेषध-काव्य'  कृष्णायति मिश्र 
कृत 'प्रबोध चन्द्रोंदय' नाटक '-के अध्ययन से इसके मूलभूतसिद्धान्तों का ज्ञान 
पर्याप्त रूप थे हो जाता है| 'सर्व-दर्शन-संग्रह' के पहले अध्याय मे माधवाचार्स 
ने चार्वाक दर्शन का प्रतिपादन कुछ विस्तार के साथ किया है । 


चार्वाक्ष वर्शम की ज्ञानभीमांस! 


प्रत्यक्ष हो एकमात्र विश्वसनीय प्रमाण है 

चार्वाक दर्शन मुख्य रूप से अपने प्रमाण-सम्बन्धी विचारों पर ही आधा- 
रित है। हमारे तत्वज्ञान की मीमा क्‍या हैं, ज्ञान की उत्पत्ति एवं विकास कंसे 
होता है, ब्ान-प्राध्ति के लिए क्या-क्या भश्रमाण है, इत्यादि प्रमाण-विज्ञान की 
प्रधान समस्याये है। विभिन्न प्रमाणों का विचार भारतीय ज्ञान-मीमासा का एक 
प्रधान अग है। तत्व-शान अथवा यथार्थ ज्ञान को प्रभा कहते हैं। प्रमा के कारण 
(अर्थात्‌ जिसके द्वारा ज्ञान उत्पन्न होता है) को प्रमाण कहते है। प्रमाण के 
प्रकारों के विषय में भारतीय दाशंनिकों मे मतभेद है, जिसका विवेचन आगे 
किया जायगा। 

चार्बाक भत के अनुसार प्रत्यक्ष ही एक मात विश्वसनीय प्रमाण है! विषय 
तथा इन्द्रिय के सम्पर्क से होने वाला ज्ञान प्रत्यक्ष कहलाता है। प्रभेय की सिद्धि 
प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा ही ही सकती है। इच्द्रियो द्वारा प्रत्यक्षीकृत जगत ही सतत 





१ ३, ३, #९-४४ 
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अनुमान च तच्चापि साज्या शब्द च ते अधि ॥ 
न्यायैकदेशिनोष्प्येयम_ उपभान च केचन । 
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अभावषष्ठान्ये तानि भाद्ठा वे दान्तिनस्तथा + 
संभवैतिह्ययुक्तानि तानि पौराणिकाजगृू: ॥| मानसोल्लास २. १७- २० 
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हैं उसके अतिरिक्त समस्त पदार्थ असत्‌ है,मे केतल ऋलपता की बच्तुयें हैं,वास्तविकता 
की नही। स्पर्शन्द्रिय द्वारा मुदु कठोर, शीत, उष्ण आदि भावों का ग्रहण होता 
है , रसनेन्त्रिय से कटु, कपाय, अम्ल, मधुर आदि रसो का ग्रहण होता है ; 
प्राणेन्द्रिय द्वारा मृगमद, मलयचन्दन, कपूर आदि सुभित पदार्थो' का प्रहण किया 
जाता है ; चक्षू इन्द्रिय द्वारा पृथ्वी, घट, पट, मनुष्य आदि स्थावर जंगम पवार्थो 
का ज्ञान प्राप्त होता है ; श्रोवेन्द्रिय से शब्द का ज्ञान होता है। इसीलिए चार्वाक 
दर्शन में कहा गया है-परत्यक्षमेव प्रमाणम्‌ । प्रारम्भ मे ये लोग चक्षु से देखने को ही 
प्रत्यक्ष कहते थे किन्तु बाद मे पॉच इन्द्रियों के आधार पर पाँच प्रकार का प्रत्यक्ष 
मानने लगे । जार्वाक दर्शन मे प्रत्यक्ष के और दो भाग किए गए है--(१) बाह्य 
प्रत्यक्ष और (२) आनन्‍्तरिक प्रत्यक्ष । बाह्य प्रत्यक्ष इन्द्रियों और विषयों के 
संसगग से होता है। आन्तरिक प्रत्यक्ष बाह्य प्रत्यक्ष पर निर्भर है। बाझ प्रत्यक्ष 
द्वारा उपस्थित सामग्री पर अन्त करण कार्य कर सकता है। इसी प्रत्यक्ष द्वारा 
अनुभूत वस्तु प्रमाणभूत मानी जाती है| अस्पुष्ट, अनास्वादित, अनाच्नात, भदुष्ट 
तथा अश्रुत पदार्थ की सत्ता किसी प्रकार भी स्वीकृत नहीं की जा सकती । किन्‍्स्‌ 
सभी प्रत्यक्ष ज्ञान भी प्रामाणिक नही है। कुछ प्रत्यक्ष श्रम भी होते हैं। 


अनुमान प्रमाण निश्चयात्मक नहीं है 


प्रत्यक्ष को ही एकमात्न विश्वसनीय प्रभाण मानने के कारण चार्वाक 
दर्शन ने अन्य प्रमाणों का खण्डन किया है! अनुमान की अप्रमाणिकता को सिद्ध 
करते के लिए इस प्रकार तक दिए गए है-अनुमान को प्रभाण के रूप में तभी 
स्वीकार किया जा सकता है जब इसके द्वारा प्राप्त ज्ञान संशय-रहित और 
वास्तविक हो + किस्तू अनुमान में इस बातों का सर्वथा अभाव रहता है। जब हम 
धमयुक्त पर्वत को देखकर इस निर्णय पर पहुंचते है कि 'पर्वत पर अश्नि है! तो 
हम प्रत्यक्ष ज्ञान से अप्रत्यक्ष ज्ञान पर चले जाते हैं॥ नेयायिकों के मतानुसार इस 
प्रकार का प्रमाण सर्वथा यू क्तिपूर्ण है क्योंकि घूम और अग्नि भें व्याप्ति-सम्बन्ध 
(तियत साहचर्य) वर्तमान है ।॥ अत: कहा जा सकता है- 
समस्त धूमवान पदार्थ बह्तिमान है। 
पव॑त धुमवान है। 
अतः परवेत वक्तनिमान है । 
चार्वाकों का कथन है कि बनुमान युक्तिपूर्ण और भिश्चयात्मक तभी हो 
सकता है जब व्याप्ति-वाक्य सर्वथा नि.सन्देह हो ; क्‍योंकि व्याप्ति सम्बन्ध में 
ही हेतु का साध्य के साथ पूर्णव्यापक सम्बन्ध स्थापित रहता है | घृमवान पर्वत 


पृ न्सग्रह प० ६ 


शुद भौतिकवाद 


को निश्वयात्मक रूप से वच्चिमान तभी माना जा सकता है जब समस्त धृमवान 
पदार्य वास्तव में वाक्विमात हो । कुछ स्थानों पर धूम के साथ अग्नि का अब- 
लोकत करने से यह सामान्य सिद्धान्त चही बनाया जा सकता कि जहाँ-जहाँ धूम 
है वहा-बहाँ अग्नि है'। पाग्चात्य अनुभववादी हाय म की भाँति चार्वाक का 
कहुना है कि एक सामान्य अनिवार्य तियम तभी बसाया जा सकता है जबकि उस 
दान कार की समस्त घटनाओं का अवलोकन किया गया हो किम्तूु यह संर्वथा 
असम्भव है| प्रत्यक्ष ज्ञान के सीमित होने के कारण वतंमान काल के ही भूम- 
बल्लिविशिष्ट स्थलों का निरीक्षण सिद्ध नहीं किया जा सकता, भूत तथा भविष्य 
के स्थलों के परीक्षण की बात हो अलग है। ऐसी दशा मे व्याप्ति बाक्य की 
सध्यता को कंसे प्रमाणित किया जा सकता है ? प्रत्यक्ष के द्वारा हमे केवल 
व्यक्ति! का सम्बन्ध ज्ञान होता है; प्रत्यक्ष की सहायता से इतना हो ज्ञान हो 
सकता है कि एक 'क' का सम्बन्ध एक 'ख' के साथ विद्यमान है, किन्तु इस सीमित 
ज्ञान के आधार पर समस्त 'क का सम्बन्ध समस्त 'ख' के साथ बतलाकर ध्याप्ति 
सम्बन्ध स्थापित करना बड़े दुस्साहस का काम है। पाकशाल[ में एक विशिष्ट 
धूम' का सम्बन्ध एक विशिष्ट वह्लि के साथ देखकर समस्त घूम का सम्बन्ध 
समस्त वल्लि के साथ होगा ही, क्या हम ऐसे नियम बनाने के अधिकारी है ? 
यदि नही , तो प्रत्यक्ष के द्वारा व्याप्ति की स्थापना नहीं की जा सकती । 
व्याप्ति का ज्ञात न तो बाह्य प्रत्यक्ष द्वारा सम्भव है और न आसन्तरिक प्रत्यक्ष 
द्वारा ही। व्याप्ति प्रतिशा और उपनय की समस्त घटनाओ 'का परस्पर अनिवार्य 
सम्बन्ध है किन्तु प्रतिज्ञा और उपनय के सम्बन्ध की समस्त घटनाओं को बाहरी 
इन्द्रियों की सहायता द्वारा नहीं जाना जा सकता। भान्तरिक प्रत्यक्ष द्वारा भी 
व्याप्ति को नहीं जाना जा सकता क्योकि आन्तरिक प्रत्यक्ष बाह्य पर ही निर्भर है । 


व्याप्ति की असत्यता सिद्ध होते ही अनुमाव की असत्यत्ता अपने आप सिद्ध ह्ठी 
जाती है । 
अनुमान के द्वारा भी व्याप्ति की स्थापना नहीं हो सकतो, क्योंकि फिर 


इस असुभात को भी तो व्याप्ति पर निर्भर रहना होगा, और उस व्याध्ति 
को सिद्ध करने के लिए भी प्रत्यक्ष की आवश्यकता होगी। व्याप्त अनुमान पर 
निर्भर है, और अनुमान व्याप्ति पर आधारित है, यहा 'अन्योग्याश्रय' दोष ह्दो 
जाता है । 

व्याप्ति की स्थापना शब्द के द्वारा भी नहीं की जा सकती क्योंकि 
शाब्दिक प्रमा भी अनुमान के द्वारा ही सिद्ध होती है। दूसरी बात यह भी है 
कि यदि अमृमान सदेव शब्द प्रमाण पर ही निर्भर हो तो फिर कोई थी व्यक्ति 
स्वय अनुमान नहीं कर सकता । उसे सदेव किसी विश्वसनीय व्यक्ति पर ह्दी 
निर्भर रहना होगा भौर इस म्यू खला का फही अन्त न द्वोगा क्योकि अन्त केवल 
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अच्योन्याश्रय की अवस्था में हो सकता है । 

तैयायिकों का सत है कि हम समस्त धृमवान तथा वक्तिमान पदार्थों को 
तो नही देख सकते, यह सत्य है, किन्तु उनके सामान्‍य धर्मो अर्थात्‌ 'घुमत्व” और 
पवज्लित्व को अवश्य देख सकते है । अत समस्त धूमवान और वह्तिमान पदार्थों 
को धिना देखें भी 'घूमत्व' तथा 'वह्वित्व' मे नियत साहचर्य (व्याध्ति) स्थापित 
किया जा सकता है। इस प्रकार सम्बन्ध स्थापित हो जाते पर किसी भी घृमवास 
पदार्थ को देखकर यह अनुमान किया जा सकता है कि यह वक्तिमान है, क्योकि 
घूमत्व केवल धमवान' पदार्थों तथा बन्नित्व केवल वक्तिमानपदार्थों में ही रह सकता 
है। इस यूक्ति के खण्डत से चार्वाकों का कथन है कि वस्तुत. प्रत्यक्ष के द्वारा ूमत्व'का 
ज्ञान होना सम्भव ही नहीं हो सकता, क्योंकि घूमत्व तो एक जाति अथवा सामान्य 
है जो समस्त घृमवान' पदार्थों में विद्यमान रहता है। अत जब तक समस्त धृस- 
बान पदार्थों का प्रत्यक्ष न हो जाय तब तक उनके सामान्य का ज्ञान नहीं हो 
सकता । किस्त सभी घृमवान पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता सम्भव नहीं है । 
अत” घूमत्व' केवल उन्हीं घ्रमवान पदायों का सामान्य समझा जायगा जिनका अब- 
लोकन हमने क्रिया है। इस प्रकार घुमत्व अप्रत्यक्ष धूमवान पदार्थों का सामान्य नही 
माता जा सकता । अतः कुछ व्यक्तियों को प्रत्यक्षीकृत करके व्याप्ति ज्ञान की 
स्थापना नहीं की जा सकती । इसी प्रकार एक दूसरी यृक्ति को एक अन्य छदा- 
हरण लेकर समझा जा सकता है। 'सभी मनृष्य भरणशील है. यदि इस वाक्य 
में व्याप्नि सम्बन्ध 'मनृप्यता' तथा 'मरणशीलता' के साहचये पर अवलम्बित मान 
लिया जाम तो किसी नवीन अनुमान की कोई सम्भावना नहीं रह जाती , क्योंकि 
मनुष्यता' और 'मरणशीलता' को धारण करने वाले ममस्त पदार्थों का ज्ञान 
हमे व्याप्ति सूचक वाक्य में प्रथ्म ही हो चुका है । ऐसी अवस्था में देवदत्त मे 
मनृष्यता' हेतु द्वारा 'मरणशीलता' का अनुमान करने की कोई आवश्यकता ही 
नहीं प्रतीत होती क्योकि वढ़ तो व्याप्ति मे ही निहित है। अत यहाँ सिद्ध 
साधन दोप उत्पन्न हो जायमा ॥ अतः चार्वाकों का कहना हैं कि साझास्यगन' 
व्याप्ति मानते से कोई अनुमान नहीं हो सकता । 

यहाँ यह प्रण्व उठता स्वाभाविक है कि यदि संसार में कौई निश्चित 
सर्वेव्यापक नियम नहीं है तो सामरिक वस्तुओं में नियमितता क्यों पाई जाती 
है” अग्नि सदेव जलती क्यो है ” जल हमेशा णीतल क्यों रहता है ? घम के 
साथ हरा समय अग्नि क्‍यों वर्तमान रहती है, इत्यादि ? अनः कम से कम कारये- 


१ विशेधेषनुगमाभाव: सामान्ये सिद्धसाध्यता। 


अनु मापकर्भमेडस्मिन निमग्ता वादिदस्तिनः ॥॥ 
पास्तद पिता पृ० ६३ में उदघत 
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कारण भाव को स्वीकार करके उसके साहचर्य को न्‍्यायसंगत माना जा सकता है! 
किल्तु चार्वाफों की दृष्टि मे जगत्‌ मे कार्य-कारण भाव के लिए कोई स्थान 
नही है । सत्तार की विचितता कार्य-कारण भाव की विचित्रता के कारण नहीं है, 
प्रत्युत अपने स्वभाव के कारण है। सुखी व्यक्ति का अवलोकन करके धर्म की 
क्ल्पता और दुखी व्यक्ति को देखकर अधर्म की कल्पना यक्तिसंगत नहीं है । 
सुख का कारण न तो धर्म है और न दु.ख का कारण अधर्म ही । मनुष्य अपने 
स्वभाव से ही सुखी अथवा दुःखी हुआ करता है। इसके लिए अन्य कोई कारण 
नहीं है। अधि जलाने वाला है अथवा जल शीतल है, इसके लिए किसी कारण 
की कल्पना करना उचित नहीं ॥ वास्तव में यहाँ तो वस्तु का स्वभाव ही कारण 
है । मयू रो को रंग-विरगा बनाने वाला कौव है ? कोकिल को इतनी मधुर वाणी 
किसने प्रदान की ? इसका कारण केवल उत्का स्वभाव ही हो सकता है । इसी- 
लिए दर्शन-जग॒त्‌ मे चार्वाकी के मत को स्वभाववाद' कहा जाता है। वे जगत 
की उत्पत्ति तथा विनाश का मूल कारण 'स्वभाव' ही मानते है। जगत की विचि- 
त्ता का कारण वस्वु-स्वभाव ही है और इसके अतिरिक्त अन्य कुछ भी 
नहीं ।* 

कार्य-कारण का ठीक ज्ञान भी सिद्ध नही हो सकता » कार्य की उत्पत्ति 
के समय अनेक साधक उपाधियों की सत्ता रहती है, जिनमे से बहुत से व्यक्त रहते 
हैं जौर बहुत से अव्यक्त | इन समस्त व्यक्त तथा अव्यक्त उपाधियों के पूर्ण ज्ञान हुए 
बिता कार्य-कारण भाव की उचित कल्पना नही हो सकती । दूसरी बात यह भी है 
कि व्याप्ति सदेंव निरुपाधि हुआ करती है और क्िस्सी अनुमान की घटना की 
समस्त उपाधियों को कभी जाना नहीं जा सकता । प्रतिज्ञा और छझपनय का 
सम्बन्ध उपाधियों की अनुपस्थिति पर निर्भर है, किन्तु अनुपस्थिति का जान 
होने से पूर्व उस उपाधि का ज्ञान होना चाहिए और क्योंकि समस्त उपाधियो 
का ज्ञान सम्भव नहीं है अत उतवकी अनुपस्थिति का ज्ञान और इस कारण 
ब्याप्ति का निश्चय असम्भव है । 

अब प्रश्त यह उठता है कि क्या धूम तथा अग्नि की व्याप्ति कार्य-कारण 
सम्बन्ध के द्वारा स्थिर नही की जा सकती ? चार्वाकों के अनुसार कार्य-कारण 
१- शिखिनाश्चितयेत्‌ को वा कोकिलात्‌ कः प्रकूजयेत्‌ । 

स्वधावव्यतिरेकेण विद्यते नात कारणाम्‌ । 
स० सिं० सु० २! ५ 
२- अपरे लोकायसिका: स्वधावजगन, कारणमाहु । 
स्वभावादेव जग्रतू विचित्रभुत्पच्यते स्वभावतो विलय याति | 


महोत्पत्र- बुद्ृत्सद्धिता (६१+ ७) की दीका । 
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संभ्बन्ध भी एक व्याप्ति है। अत इसकी स्थापना भी पूर्व विवेचित कठिनाइयां 
के कारण नहीं हो सकती । इसके अतिरिक्त चार्वाको का यह भी भझत है कि दो 
वस्तुओं को बार-बार साथ देखकर उतके मध्य कार्य-कारण सम्बन्ध अथवा 
अन्य किसी व्याप्ति को स्थापना नहीं की जा सकती, क्योकि ऐसा सम्बन्ध स्था- 
पित॑ करने के पूर्व यह जान लेता आवश्यक है कवि उन दोनो वस्तुओं का साहचर्ये 
किसो अलक्षित कारण अथवा अन्य उपाधि पर तो निर्भर नही है। कोई मनुष्य 
अग्नि को धूम के साथ कई स्थलों पर अवलोकित करता है! उसके उपरान्त यदि 
वजह केवल अग्ति को देखकर घूम का अनुमान करता है तो यहाँ दोष की सम्भावना 
बची रहू जातो है, क्योकि यहाँ उपाधि की अवहेलवा की गई है- जसे ई धन की 
आद्रता | आदर इंधत सयोग से ही अग्लि के साथ धूम रह सकता है। जब तक 
दो वस्तुओ का सम्बन्ध उपाधि रहित नही होता तब तक बहू अनुमाच का वास्तविक 
आधार नही हो सकता । प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा यह नही सिद्ध किया जा सकता 
कि कोई व्याप्ति पूर्णएझूप से उपाधि रहित है, क्योकि प्रत्यक्ष इतना व्यापक नहीं 
होता है ॥ यह सम्भव भी नही है कि पत्यक्ष द्वारा समस्त उपाधियों का ज्ञान 
प्राप्त हो जाय | उपाधि निरास के तिमित्त अनुमान अथवा शब्द प्रमाण की सहा- 
यता लेना भा अनुचित है, क्योकि वे स्वयं सदिग्ध है, और जो स्वय सदब्िस्ध है, 
असिद्ध है, बहू किसी का साध्रन' कैसे कर सकता है--'स्वयं असिद्धः कथ परात, 
साधयति' ? 

अनुमान के खण्डन' के लिए शास्तरक्षित ने निम्नलिखित तके उपस्थित 
किया है । 

(क) अनुमान अप्नामाणिक है क्योंकि वह युक्त हेतु पर निर्भर है जो एक 
मिथ्या ज्ञान के समात अप्रामाणिक है| उदाहरणार्थ-- हमारी इन्द्रियाँ दूसरों 
के उपभोग के लिए हैं क्योकि वे (एक कुर्सी की भाँति) संयुक्त बस्तुये है।' 
यहाँ पर हेतु मे लगभग तीनो विशेषताओं के उपस्थित होने पर भी यह अनुभात 
दोष यूक्त है। बह पक्ष में उपस्थित हैं, वह उत्त अबस्थाओं मे उपस्थित है जिनमे 
साथ्य उपस्थित है, किन्‍्तू वह उन अवस्थाओं में नहीं है जिनमे साध्य नहीं है । 
(ख) क्योंकि उपनय में तीनो हेतुओ कौ उपस्थिति अनुमान का साधन नही हो 
सकती । उपचय के दो हेतुओ की भाँति वहाँ भी उपस्थिति होती है जहाँ पर 
कोई अनुमान नहीं होता । (ग) क्योंकि अत्येक अनुमान मे उसका विरोध हो 
सकता है। साध्य पक्ष मे नही रह सकता क्योंकि स्वयं निगमन के समान वह 
अनुमान के लिए आवश्यक सभी शर्तों का एक भाग है । (घ) क्योंकि एक 
निर्णय पर पहुंचने बाला अनुमात एक अन्य प्रामाणिक अनुमान द्वारा काटा जा 
सकता है । 'शब्द अवित्य है क्योंकि वह घड़ें के समान उत्पन्न बस्तु है। इंस 
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अनुमान का एक अन्य अनुभान, 'शब्द नित्य हैं क्योंकि वह आकाश का गुण है जो 
के नित्य है, द्वारा खण्डन हो जाता है। (हर) क्योंकि प्रत्येक अनुमान मेने 
एक ऐसा अनुभान निकाला जा सकता है जो साध्य के विरोधी के साथ अनिवार्य 
रूप से सम्बन्धित हो । यह अनुमात्त कि शब्द अनित्य है क्योकि बहू बढ के 
समान उत्पन्न होता है, इस अनुभाग से खण्डित हो जाता है कि शब्द नित्य है 
क्योकि वह शब्द की जाति के समभाव करर्णगोचर होता हैँ। अतः अनुमान 
अप्राभाणिक है। 

अनुमान लोक-व्यवह[ र का साधक माना जाता है, किन्तु चार्बाकों के 
अनुसार लोक-ब्यवहार के लिए निश्चय की आवश्कयता नही,बावश्यकता तो केवल 
सम्भावना को है । सम्भावना के आधार पर ही लीक क। समस्त व्यबह्वार चलता 
है । दूर स्थाव पर रखे गए बर्तन मे श्वेत रग की वस्तु दूध सी है , इसी आधार 
पर बालक आगे बढ़ता है। यह प्रवृत्ति केवल सम्भावना मूलक है, निश्चयात्मक 
नही | बालक जब उस वस्तु को लेने के लिए अग्रसर होता हैं, तो वहु केवल 
इसीलिए आगे नही बढ़ता है कि दूध की प्राप्ति उसे हो ही जायगी, प्रत्युत सम्भव 
है दूध भिल जाय, मह ज्ञान ही उसकी प्रबूत्ति का कारण है । ऐसी अवस्था से 
निश्चय को कोई आवश्यकता नही है । अतः सम्भावनामात्न को उत्पन्न कर देने से 
ही लीक-व्यवहर॒ के लिए. अनुमान को माना जा सकता है । इसीलिए प्रसिद्ध 
चार्वाक पुरन्दर (सातवी शताब्दी के निकट) अनुमाव को लौकिक जगत मे 
प्राधाणिश और गलौकिक जगत, मृत्योपरान्त जीवन तंथा कर्म सिद्धान्त के 
विपय में अप्रामाणिक मानता है क्योंकि इनका अनुभव घत्यक्ष द्वारा सम्भव नही 
है । किन्‍्तूं अन्य चार्वाक दार्शनिक लोकिक और अलौकिक दोनो ही विषयों मे 
अनुमान को अप्रामाणिक मानते हैं। इसका तात्पयं यह नही है कि अनुमान कभी 
मल व अकाल 2 मम पट महक >नीक उककत + अल मल कई, 
१- कमलशील की 'पंजिका' से प्रन्दर का नास आया है, पू० ४३१ 

पुरन्दरस्त्वाहु लोक प्रसिद्धमू अतुभान' चारवाकैरपीप्यते एव, यत्तु कंश्चितु 
लौकिक मार्गस अतिक्रस्प अनुमातम, उच्यते तबिषिद्धयते । 

वादिदेव सूरि ने भो अपने ग्रथ प्रभाण-सय-नतत्वलोकालंकार की टीका 
स्माद्वाद रत्ताकर में पुरतदर के एक यूत्र का उद्धरण दिया है--११, १३५१ 
प्रसाणस्य गौणत्वाद्‌ अनुमानाद अथं-निश्चय-दलंभात्त । 


अव्यतिचा रावग्ो हि लौकिक हेतताम 
अनुभेयावगमे लिसित स नास्ति तत-सिद्धे ये 


इति न तेक्यः परोक्षार्थादगमो न्‍्याय्योदर्म 
उक्तम्‌ अनुभाभाद बर्थनिश्चयों दुलभः । 
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भी सब नहीं होता । किसी-किसों समय उसके सच होने की सम्भावना से भी 
इनकार वही किया जा सकता । संयोगवश जहाँ हमारे अनुमान सही निकल जाते 
है, वही वें गलत भी होते है । अत, यह नही कहा जा सकता कि अनुमात धवश्य 
ही प्रामाणिक होता है। अनुमानो का प्रामाणिक होना स्वाध्ाविक धर्म नहीं 
है, वे सही भी हो सकते है और गलत भी। अगमन सदिश्ध होता है और नि- 
गमन “अन्‍्योन्याश्रय दोष से युक्त । इसलिए तैयायिक अपने को अनुमान के पक मे 
फैसा लेते है । 

अनुमान सम्बन्धी चार्वाक मत का खण्डल 


भारतीय दर्शन के समस्त सम्प्रदायों ने, जिन्‍्होने कम से कम प्रत्यक्ष और 
और अनुमान की प्रामाणिकता को स्वीकार किया हैं, चार्वाको की अध्रौढ स्थिति 
का खण्डन किया है। लौकिक दृष्टि से अनुमान को ते मानने का अर्थ है चिन्तन 
करने तथा उस पर वाद-विवाद करने को ही अस्वीकार करना । हर प्रकार के 
चिन्तन, हर प्रकार के विवाद, हर प्रकार के मत, हर प्रकार की स्वीकृति एव 
अस्वीक्षति, हर प्रकार प्रमाण और अप्रमाण अनुमान द्वारा ही सिद्ध किए जाते है । 
त्ार्दोक का यह सिद्धान्त कि प्रत्यक्ष ही प्रमाण है और अनुमान अप्रामाष्य है, 
स्वयं अनुभान का विषय है $ इस प्रकार चार्वोक का अनुमान का खन्‍्डन स्वय 
अनुमान पर आधारित है | चार्वाक दूसरों को कनुमाल के द्वारा ही समझ सकते है 
और अपने को दूसरों को समझा सकते है। खचिन्तव और विचार जड़ पदार्थ नही 
है, अतः उनका प्रत्यक्ष नही हो सकता, वे केवल अनुमान के ही विपय हो सकते 
है । अतः अपने द्वी सिद्धान्तों से बाधित चार्वाक दर्शन भारतीय दर्शनों के अन्तर्गत 
कोई स्थान नहीं ले पाता । स्वय प्रत्यक्ष भी, जिसे चार्बाक प्रमाण के रूप से 
स्वीकार करते है, सदेव सत्य नहीं होता | हम पृथ्वी को समतल देखते है किन्तु 
यह करीब-करोब गोल है। पुथ्वी का प्र॒त्यक्षा ज्ञान हमे स्थिर प्रतीत होता है, 
किल्तु वास्तविकता इसके प्रतिकूल है, वह गतिभान है | हम सूर्य को बहुत ही छोटे 
आकार का देखते है, किन्‍्त्‌ वह वास्तव में पृथ्वी से भी कई गुना बडा है + ऐसे 
प्रत्यक्षीकृत ज्ञान अनुमान से बाधित हो जाते है। साथ ह्वो साथ शुद्ध प्रष्यक्ष 
केवल ४वेदना के रूप में ही होता है। अत: जब तक उसे प्रत्यक्षों अथवा सामान्य 
बिचारों के अच्तर्गत व्यवस्थापित न कर लिया जाय तब तक उनका कोई तात्पर्य 
नहीं । ऐसी अवस्था मे केवल इन्द्रिय-सवेदनाओं की एक सामग्री के रूप भे ही 
स्वीकार किए जा सकेंगे । 

रामानुज के शिष्य वेकदनाथ ने चार्चाक मत की आलोचना करते हुए 
बंतलाथा हैं कि हेतु की अनुपस्थिति के आधार पर चार्वाक अनुमान का खण्डन 
करत हैँ । कन्तु ऐसा करने में वे स्वय् हेतु उपस्थित करते है । वास्तव मे अनुमान 
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के न होने १९ चार्बाक ध्वय अपने मत की एष्टि नही कर सकते 

व्याप्ति के विरुद्ध चार्वाकों ने यह युक्ति दी हैं कि उसका सभी अब- 
स्थाओं में निश्चय नहीं किया जा सकता । यह खण्डत स्वयं तभी लागू होता है 
जबकि बह सभी अवस्थाओं भें प्रामाणिक हो । अतः व्याप्ति को सानभा पडेंगा, 
और ऐसा न होने पर भी व्याप्ति का खण्डन नहीं हुआ । चार्वाक किसी भी तक 
को निरुषाधि नही मानते, अतः उनका यह तक भी निरुण्णधि थे होने के कारण 
स्वय खण्वित हो जाता है। 

नैयायिक उठयनाचार्य के अनुसार जीवन सम्भवनाओं पर नही प्रत्युत 
उपस्थिति अथवा अनुपस्थिति के निश्छाश ज्ञान पर आधारित है। उदयन का मत' 
है कि जहा सन्देह का अवकाश होता है, वहा अनुभात अनिवाये है और जहाँ 
सम्देह की गृ जाइश नहीं है वहा अनुमान की सिद्धि ही है। जहाँ चर्श्वाको 
ने व्यापष्ति को सोपाधि बतलाया है वहाँ स्वयं उनका) तके वास्तव में अनुमान पर 
आधारित है, क्योंकि भविष्य अथवा अन्य स्थात का ज्ञान प्रत्यक्ष पर मही प्रत्युत 
अनुमान, पर ही आधारित है । वास्तव में क्रिया आरम्भ होने पर शंका और 
संभावना का स्थान निश्चित ज्ञान ले लेता है । 

चार्बाकों के कार्य-कारण-सम्बन्ध के खण्डम' की समीक्षा करते हुए उदयन 
का मत है कि कार्य-कारण-सम्बन्ध की अनिवार्यत्ता भे सन्देह का भी कोई कारण 
अवश्य है । यदि ऐस। न हो तो किसी भी काये का कोई भी परिणाम हो सकता 
है । वास्तव अन्चबय और व्यतिरेक के आधार पर ही व्याप्ति में सन्देह के कारण 
की स्थापना की जा सकती है और अच्चय-व्यततिरेक के आधार को मान लेने पर 
इसी आधार पर व्याप्ति को भी सिद्ध किया जए सकता है। 

अतः सिद्ध है कि अनुमान की प्रामाणिकता पर चार्बाक दर्शन के अस्वीकार 
करने से कोई प्रभाव नही पड़ता । 
शब्द भी प्रभाण नही है 

चार्बाकों का कथन है कि विश्वासयोग्य व्यक्तियों से प्राप्त ज्ञान शब्द 
के रूप में उपलब्ध होता है और शब्दो का सुनना तो प्रत्यक्ष है। इस प्रकार शब्द- 
ज्ञान प्रत्यक्ष के द्वारा होता है। अतः इसे प्रामाणिक मानना चाहिए। किन्तु 
यदि शब्द से ऐसी वस्तुओ का बोध हो जो प्रत््यधाय से बाहुर हो अर्थात यदि शब्द 
द्वारा अप्रत्यक्ष वस्तुओं का बोध होता हो तो इसे दोष-रहित नही कहा जा सकता 
ऐसे शब्द-प्रदाण से प्राब, मिथ्याज्ञान होता हैं। अधिकांश लोग बेदे, 
की प्रामाणिकता से पूर्ण विश्वास रखते है , किन्तु बेद उन धूत॑ पुरोहिसतो क॑ 
कृतियाँ हैं जिन्होंने अज्ञात तथा विश्वासपरायण मनृष्यों को धोखे में डालकर 
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अपनी जीविका उपाज॑त का प्रबन्ध किया है । इन प्रोहितो ने झूठे-झूठे प्रलोभतों 
तथा झूठी आशाये' देकर मनुष्यों को वैदिक कर्म के अनुसार बलने को प्रेरित 
किया है । वास्तव में इन कर्मो द्वारा लाभ केवल पुरोहितो को होता है | इसी 
कारण बे बेदों की प्रामाणिक्ता स्वीकार नहीं करते । आपस में विरोध होने से, 
निरथ्थक शब्दों का प्रयोग करने से, तथा अप्रत्यक्ष पदार्थो' की कल्पना करने से 
बेद प्रमाण-बाह्य है। अश्वभेघ में घुणित कार्य-कलाप के वर्णन करने से, जफेरी, 
तेरी, पफरीक्ा, जेमना, मदेख आदि अनर्थक शब्दों के श़्योग से * तथा यज्ञों मे 
मासभक्षण के विधान' करने से यही प्रतीत होता है कि वेद के बनाने वाले भण्ड 
थे, धर्ते थे तथा निशाचर थे ।* अब प्रश्न यह उठता है कि यदि हम अनुभवी तथा 
योग्य व्यक्तियों के शब्दों मे विश्वास न करें तो हमारा ज्ञान क्‍या अत्यन्त संकुचित 
मे रहेगा ? और हमारे कार्यों मे क्या बाधा नहीं पहुँचेगी ? इस विषय में 
चार्वाकों का मत है कि शब्द से प्राप्त समस्त ज्ञान अनुरान-सिद्ध हैं । किसी भी 
शब्द को हम इसलिए भाषते है कि वह विश्वासयोग्य होता है | अतः शब्द से ज्ञान 
प्राप्त करने के लिए अनुमान की आवश्यकता होती है और वह अनुमान इस 
प्रकार होता है, चाहे दैनिक जीवच में हम उसका व्यवहार इस रूप में न 
करते हॉं--- 

सभी विश्वसनीय व्यक्तियों के वाक्य मान्य हैं। 

यह विश्वसनीय व्यक्ति का कथन है । 

अतः यह मान्य है। 

इससे स्पष्ट हो जाता है कि शब्द के द्वादा प्राप्त ज्ञान अनुमान पर ही 
आधारित होता है। अतः जब्द की प्रामाणिकता भी उसी प्रकार सन्दिग्ध है जिस 
प्रकार अनुमान की । अनुमान की भांति शब्द को भी हम विश्वासयोग्य मोनकर 
उसके अनुसार अपने कार्य करते है। कभो-कभी इस विश्वास के अनुसार कार्य 
करने से सफलता भी प्राप्त हो जाती है किकतू सर्वथा ऐसा ही हो, यह आव- 
श्यक नही । अतः शब्द को ज्ञान प्राप्ति का यथार्थ व योग्य व योग्य साधन नही 
माना जा सकता । 


चार्बाकों की वेद-निन्‍्दा की समीक्षा 
उद्ययनाचार्य ने चार्वाकों की वेदनिन्दा की कठोर समीक्षा की है । वेद 








१० ऋग्वेद १०, १०६, ६ 
र्‌- त्यो वेदस्थ कर्तारी भण्ड्यूत॑ निशाच'राः । 
जफेरीतू फरीत्यादि पण्डिताना वच; समूंतम_।। 
सछ द० स॒छ पृ० ्ठ 


५६ | सौतिकवाद 


धर्तपजारियों की रचना मे हौकर उन मह्षियों द्वारा रवे गए है जिनमे किसी 
प्रकार का स्वार्थ, विश्वासधात जीविकोपार्जन की इच्छा, झूठ बोलते की आदन 
अथवा सासारिक सुख भोग के आक्ंण की प्रवृत्तियाँ बिल्कुल नहीं थी और जो 
बडे ही तपस्बी, बृद्धिधातन' और भहान थे । अतः वेदों के वाकयों में किसी प्रकार 
का सन्देह नहीं किया जाया सकता। बेंकटनाथ ने भी बेंदों की प्रामाणिकता के 
पक्ष में इसी प्रकार के तक दिए है। अन वहा जा सकता है कि चार्वाक्रों के 
रद विषयक विचार पक्षपातपूर्ण, एकागी और झामक हैं। 

उपमान भी अप्राम्राणिक है 


उपमान' प्रमाण को भी चार्वाकों ने अप्रामाणिक बतलाया है। उपभान 
सज्ञा-सन्नि-सम्दस्ध पर सिभेर होता है । किसी मनुष्य ने गवय (सीलसाय) 
कभी नही देखा, किम्तू उसने क्विसी से सत्ता है कि गवय गाय के सदृश होता है । 
तब बहू जगल में जाता है और गाय के सदृश एक जानवर देखता है जिससे वह 
जान लेता है कि वही जानवर गवय है। संज्ञा-सज्षि-सम्बन्ध पर आधारित यह 
ज्ञान' न्याय दर्शन मे उपमान कहा गया है । चार्वाक का आक्षेप है कि इस प्रकार 
का ज्ञात भी एक प्रकार के लिंग लिगि-सम्बन्ध (हेतु साध्य-सम्बन्ध) पर ही 
आश्चित होता है। और यहाँ भी हेतु और मसाध्य के निरुपाधिक सम्बन्ध का 
निश्चय नही ही सकता अत उपमान को भी प्रमाण के रूप मे नही स्वीकार 
क्या जा सकता ) 

चार्वाकों ने अपने 'सूत्र' ग्रन्थ में, न केवल अनुमान की अप्रामाणिकता को 
ही स्वीकाश किया है प्रत्युत “न्याय यूद्री मे विकेचित पदार्थों का भी खण्डन 
करके इस मल को स्थापित करने का प्रयास किया है कि इस प्रकार पदार्थों की 
गणना सम्भव नही हैं | इस वात की सत्यता में कोई सन्देह नही है कि चार्वाक्रो 
ने प्रत्यक्ष को ही विश्वसनीय प्रमाण के रूप मे स्वीकार किया है, किम्त्‌ क्योकि 
प्रत्यक्ष मे भी भ्रम उत्पन्न हो जाया करता है, अतः अच्त मे हम कह सकते है 
कि उनके अनुसार समस्त प्रमाण अभि|श्चत होते हैं 


चार्वाक दक्षन की तत्वमीमांसा 
जगत का निर्माण चार भूतों से हुआ है 
जगत के मूल तत्वों के सम्बन्ध मे चार्वाकों का मत उनके प्रमाण सम्बन्धी 
विचाओं पर आधारित है। क्योकि प्रत्यक्ष ही एक मात्न प्रमाण है, अत हम केवल 
उन्ही वस्तुओं के अस्तित्व को मान सकते है जिनका प्रत्यक्ष ज्ञान हो सकता है। 
१- न्यायसूक्ष १॥ ११ १ 
२ यायमण्जरी, पु० ६४ 
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ईश्वर, आत्मा, स्वर्ग, जीवन' की नित्यता, अदुृष्ट आदि विषयों को सही भागा जा 
सकता क्योंकि इनका प्रत्यक्ष नहीं होता है | हमें केवल भूत पदार्थो' (जड़ द्वच्यों) 
का ही पत्यक्ष होता है। अतः हम केवल उन्ही के अस्तित्व को स्वीकार कर 
सकते हैं । इस प्रकार चार्वाक भौतिकवाद का प्रतिपादत करते है । 

चार्वाक भौतिक जगत्‌ का अस्तित्व मानते है क्योकि यह प्रत्मक्ष दृष्टि- 
गोचर होता है। भारतीय दार्शनिक ध्रायः जयत्‌ को पृथ्वी, जल, तेज बायु और 
आकाश इन पाँच तत्त्वों से निित मानते हैं! किन्तु चार्वाक आकाश तत्त्व 
की सत्ता की स्वीकार नहीं करते, क्योंकि उसका प्रत्यक्ष नही होता है! प्रत्यक्ष 
गम्य होने के कारण वे पृथ्वी जल तेज और वायु को ही जगत का उपादान 
मानते है । त्वकू, रसन, ध्राण, चक्ष और श्रोत्ष इन पाँच ज्ञानेरिद्रियों की सत्ता को 
वे मानते है क्योकि इन्ही ज्ञानेस्द्रियों के द्वारा स्थूल वस्तुओं का प्रत्यक्ष होता है। 
उनका मत है कि जिन वस्तुओं को इनके हारा नहीं जाता जा सकता उनका 
अस्तित्व नही' है, कारण कि वे प्रत्यक्षगोचर नहीं हैं । तके रहस्य दीपिकाकार के 
अनुसार कुछ चार्वाक जगत को पचतत्त्वात्मक मानते हैं और आकाश को पॉचर्वाँ 
तत्व ।* 


शरीर से भिन्न आत्मा का अस्तित्व नहीं है 


चा्वाती ने एक ओर तो उन दर्शनों का विरोध किया जिन्होंने नित्य 
आत्मा की सत्ता को स्वीकार किया, जैसे जैन, न्याय, साख्ययोग और मीमासा 
आदि, तथा दूसरी ओर विज्ञानवादी बौद्धों का खण्डन किया जिनके अनुसार 
जीवन विभिन्न क्रमबद्ध और अव्यवहिन चेतन अवस्थाओं का एक ब्वाह या सत्तान' 
है । इस' खण्डन का एक मात्र कारण यही था कि मुत्योपरान्त किसी भी प्रकार 
की सत्ता को उन' लोगो ते स्वीकार नहीं किया। क्योकि उसके अनुप्तार कोई 
भी ऐसा तित्य तत्त्व नहीं है जो मृत्यु के पश्चात स्थर रहता हो , क्योकि 
शरीर बूद्धि और इन्द्रियों के कार्य, लगातार परिवरतित होते रहते है, अत मृत्यो- 
परान्त किसी सत्ता को मानने का कोई प्रश्न ही नहीं उठता, और ऐसी अवस्था 
से किसी पृथक्‌ आत्मा के अस्तित्व को नहीं स्वीकार किया जा सकता। पृथ्वी 
आदि चारों तत्त्वों के सम्मिश्रण से शरीर की सूप्टि होती है और इस शरीर के 
अतिरिक्त आत्मा नामक कोई अन्य पदार्थ नहीं है। चेंतन्य आत्मा का धर्मा है, 
किल्तु इस चैतन्य का सम्बन्ध शरीर से होने के कारण शरीर को ही आत्मा मानने 
के लिए बाध्य होना पडता है । चैतन्य तथा शरीर का सम्बन्ध अनुभव हारा ही 
सिद्ध है । मैं मोटा हूँ, मैं दुबला हूँ, मैं अधा हूँ, इत्यादि अनुभवों का ज्ञान हमे 
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एष ! भौत्तिकवाद 


संसार में प्रत्येक स्थान पर उपलब्ध होता है। यहाँ पर मोटापन, कृशता (दुबला- 
पत्र), अधापन का सम्बन्ध चेंतन्‍्य के साथ शरीर में ही निष्पन्न होता हैं। 
आपबेंद शास्त्र के अनुसार भी चैतन्य का भौतिक पदार्थ के साथ सम्बन्ध सत्य 
प्रतीत होता है ।' ब्राह्मीघृत के उपयोग द्वारा संस्कृत कुमार शरीर मे प्रज्ञा की 
पटता उत्पन्न होनी है। इतवा ही नही अत्यूत्त वर्षाऋतु में दही में बहुत ही गद्य 
छोटे-छोटे कीडे उत्पन्न हो जाते हैं। इन सब प्रमाणों के आधार पर शरीर में 
चैसन्य मानना तके संगत है । अतः “चैतन्य विशिष्ट काय: पुरुष.” यह बृद्स्पति 
का सूत्र इसी सम्बन्ध से कहा गया है । चार्वाक दर्शत में यही 'झतचैतन्यव द' 
कट्लाता है ! 
यहाँ आाज्षेप यह होता है कि चैतन्य का अस्तित्व तो किसी भी जड तत्त्द 

में नही उपलब्ध होता. और जब तत्वों मे ही इसका अभाव होगा तो उनके योग 
से लिमित शरीर में इसका प्रादुर्भाव कैसे हो सकता है ” चार्वबाकों का मत ट्ै 
कि जड़ तत्त्वों के संयोग द्वारा ही किसी वस्तु का निर्माण होता है। यह भी 
सम्भव है कि तत्वों में यदि किसी मृण विशेष का अभाव भी रहे फिर भी 
उसकी उत्पत्ति उस निर्मित वस्तु मे हो सकती है । पास, चूना, सुपाड़ी में लाल 
रंग का अभाव है, किस्तु इतकों जब एक साथ चबाया जाता है तो उनमें लाल 
रंग की उत्पत्ति हो जाती है। एक ही वस्तु को भिन्न-भिन्न परिस्थितियों मे 
रखते से भी उसमें तए-तए गुणों का आविर्ाव होता हूँ। गुड में मादकता 
का अभाव है, किस्तू सड जाने पर वह मादक हो जाता है। मदिरा के' साधक 

द्रव्यों मे मद शक्ति नाममात्र को भी नहीं है, किन्तु समदिरा में मादकता का 
आविर्भाव अनुभव सिद्ध है। इससे स्पष्ट है कि किन्ही पदार्थों, को एक विशेष 
प्रकार अथवा मात्ता मे सम्मिलित करने से अवस्था विशेष में नवीन धर्मा की 
उत्पत्ति स्वयं हो जाती है /' हसी प्रकार यदि जड़ तत्वों का भी सम्मिश्रण 
किसी विशेष ढग से हो तो शरीर की उत्पत्ति होती है और उसमे एक नए धर्म 
चेतन्य का जाविभाव होता है शरीर से भिन्न आत्मा के अश्तित्व का कोई प्रभाण 
नहीं है। शरीर से भिन्न यदि आत्मा का अस्तित्र नही है तो उत्के अमर अथवा 
नित्य होने का कोई प्रश्त ही वही उठया। मूचोपरास शरीर नष्ट हो जाता 
हैं और उसे ही जीवन का अन्त समझना चाहिए + अतः पूर्व जीवन, भविष्यजीवस, 
पृ- स्यूयमब्ज री, भाग २, पृ० १३ (चौखम्भा संस्करण) 
२- 'किरागदिश्यों मदर्शाक्ततद विज्ञानम्‌-- बुहद्पतिसूत्र | (किराब' एक प्रकार 

का बीज होता था जिसका प्रयोग शराब बनाने में किया जाता था । 
३- जड़भूत विकारेपू चँतन्य यत्तु दृश्यते । 
ताउचु लघु चअण ना योग द राग एव बित्म स० सि०्स० २३ ७ 
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पुनजन्म, स्वर्ग, मरक, कम भोगादि सभी की धारणाये निराधार है। 

चार्बार्कों मे आत्म! के विषम मे अनेक मत थे | सदानब्द ने इन मतों का 
उल्लेख किया है। कुछ चार्वाक एकदेशीय श्रुति तथा अनुभव के आधार पर 
इन्द्रियों को, कुछ प्राणों को और अन्य मन को आत्मा मानते थे। 


सुशिक्षित ज्ञार्वाकों का मत है कि जब तक शरीर बचा रहता है, तब तक 
एक ऐसा तत्त्व है जो समस्त अनुभवों के द्रष्टा और भोक्ता रूप में स्थिर रहता 
है। किन्तु शरीर के विनष्ठ हो जाने पर इस प्रकार क्री कोई वस्तु नहीं रह 
जाती ! यदि नित्य आत्मा की भाँति कोई वस्तु होती जो एक शरीर से दुसरे 
शरीर में गसन करती रहुती है, तो जिस प्रकार एक व्यक्ति अपने बचपत्र अथवा 


युवाबस्था के अनुभवों का स्मरण करता है उसी श्कार यह भी पूर्वजीवन की 
घटनाओं का स्मरण कर सकती थी ।' 


बौद्ध मत का खण्डन 


किसी भी जीवन में चेतन अवस्थाओं की श्वुखला पूर्वजीवन से मुत्यु के पूर्व 
अन्तिम चेतन अवस्था के कारण नही हो सकती,अथवा अन्य भविष्य जीवन मे चेतन 
अवस्थाओं की शो खला का करण किसी भी जीवन में चेतता की कोई भी अवस्था 
नही हो सकती । बौद्धों के विरुद्ध चार्वाकों ने यह तर्क दिया है कि जो चेतना किसी 
भिन्न शरीर और पुथक्‌ श्र खलाओं से सम्बन्धित है, किसी भिन्न शरीर से सबच्धित 
भिन्न चेतन अवस्थाओ की श्यु खलाओ का कारण नही हो सकती । विभिन्न श्र ख- 
लाओ से सम्बन्धित ज्ञान की भाँति,भूतकाल के शरीर की अस्तिम अवश्था की चेतना 
द्वारा कोई भी ज्ञान उत्पन्न नहीं किया जा सकता +* दूसरी बात यह है कि 
क्योकि किसी सन्‍्त की अन्तिम मानसिक अवस्था पुथक्‌ जल्म में अषत्य मानप्षिक्त 
अवस्थाओं को उत्पन्न नही कर सकती, अतः यह कल्पना करनी व्यर्थ है कि 
मरते हुए व्यक्ति की अस्तिम मानसिक अवस्था किस्हीं मानसिक अवस्थाओं की 
शू खलाओ को सवीब जन्म मे उत्पन्न कर सकती है। इसीलिए चार्बाक शिक्षक 
कम्बलाश्वतर ने कहा है कि प्राण, अपान भौर अन्य जीवन प्रेरक शक्तियों के 
विशिष्ट कार्यो द्वारा शरीर से ही चेतना की उत्पत्ति होती है। यहु कल्पना भी 
मिरथंक हैं कि ध्रण जीवन की प्रारम्भिक अवस्थाओं में किसी प्रकार की चेतना 
प्रसुप्त अवस्था में पड़ी रहती हैं, क्योंकि चेतता का अर्थ है विषयो का ज्ञान । 
झा ण-अवस्था में कोई चेतना नहीं हो सकती, कारण कि इस अवस्था में किसी 





१० न्यायमज्जरी, पु० ४६७ 
२- यदि ज्ञामम_ न तद विवक्षितातीतदेहवरतिच रम_ अशान जनयभ । 
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भी ज्ञामेन्द्रिय का उचित विकास नहीं हुआ करता । इसी प्रकार मृच्छावस्था मे 
भी कोई चेतना नहीं रहती, और यह मादवा गलत है कि इन अवस्थाओं मे भी 
चेतना सक्षम शक्ति के रूप में विद्यमान रहती है क्योकि शक्ति के पूर्व कोई ऐसा 
विपय होना आवश्यक है जिसमे यह रह सके, और शरीर के अतिरिक्त चेतना 
के लिए कोई दूसरा आश्रय नही है, अतः जब शरीर नष्ठ हो जाता है तो उसी 
के भाथ चेतना भी समाप्त हो जाती है। यह भी नही याना जा मकता कि 
मृत्यू काल में चेतना का स्थान्तरण अच्य मध्यवर्ती शरीर मे हो जाता है, क्योंकि 
इस प्रकार के शरीर का कभी कोई प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता, इसलिए इसे स्वीकार 
भी नही किया जा सकता। साथ ही टो पृथक शरीरो में एक ही प्रकार की 
चेतन। की श्र खलाये भी नहीं हो सकती ; किसी हाथी की मार्नासक अवस्थाये 
किसी घोड़े के शरीर में नही रह सकती । 
बौद्धों द्वारा चार्वाक मत का खण्डन 

चार्वाकों की इस आपत्ति का बौद्धों ने इस प्रकार उत्तर दिया है कि यदि 
भविष्य जीवन के अस्वीकरण द्वारा चार्वाक किभी ऐसे लित्य तत्त्व की. सत्ता, 
जिसका जन्म और पुनजेंन्म होता है, का खण्डन करते है तो बौद्धो को कोई 
आपत्ति नहीं है क्योंकि वे लोग (बौद्ध) भी इस प्रकार की किसी नित्य आत्मा 
के अस्तित्व को स्वीकार नही' करते । बौद्धों का मत हैं कि चेतन अवस्थाओ की 
एक अनादि और अनस्त शखला की अवस्थाओ को सत्तर, अस्सी अथवा सी 
वर्षो के सभय को एक साथ लेने पर वर्तमान, भूत अथवा भविष्य जीवन कहलाता 
है। अवादि और अनन्त रूप मे इत श्वृखलाओ की विशेषता का निषेध करके 
चारवाकों ने गलती की है ; क्योकि यदि चार्वाकों के मत को मान लिया 
जाय तो जन्म के समय एक ऐसी चेतन अवस्था को प्रथम मासनप पड़ेगा जिसका 
कोई कारण नहीं हो सकता और ऐसी दशा में वह चित्व हो जायेगी, क्योकि 
जब बिता किसी कारण के इसका अस्तित्व था तो कोई बाधा नहीं है कि भागे 
इसका अस्तित्व समाप्त हो जाय । इसकी उत्पत्ति किसी नित्य चेसना अथवा 
ईश्वर द्वारा भी नहीं मानी जा सकती, क्ष्योंकि इस प्रकार का कोई नित्य दत्व 
स्वीकार नहीं किया गया है ; यह भी माना जा सकता कि यहू अपने आप नित्य 
है ; पृथ्वी, जलन आदि के नित्य परमाणुओ द्वारा भी इसे उत्पन्न नही किया जा 
सकता, क्योंकि कोई भी लित्य तत्त्व किसी वस्तु को उत्पन्न नहीं कर सकता । 
अतः अस्तिम विकल्‍प यही रह जाता है कि इसे पूर्व चेतना की अवश्याओं द्वारा 
उत्पन्न माना जाय। यहाँ तक कि यदि परमाणुओ को क्षणिक भी मान लिया 
जाय तो यह सिद्ध करता कठिन होगा कि चेतना की उत्पत्ति उनके द्वारा होती 
है। कारणता के मियम्त्रण करते वाले सिद्धान्तो से स्पष्ट पता चलता है कि 
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(१) कारण के उपस्थित रहने पर भी कार्य उपलब्धि-क्षण प्राप्त होते के पूव 
अनुपलब्धक होता है।' यदि दो दृष्टान्त इस प्रकार के हो कि सभी अन्य 
अवस्थायें दोनो मे उपस्थित हों, फिर भी किसी एक तत्त्व के मिलने से एक 
दृष्टान्त मे किसी नवीन घटना की उत्पत्ति हो जाती है जी दूसरे मे उत्पन्न नहीं 
हीती, तो वहू तत्त्व उम घटना का कारण होता है ।' दोनों दृष्टान्त जिनमें केवल 
इसी बात में अच्तर है कि एक में कार्य की उत्पत्ति होती है और दूसरे में यही 
अन्य सभी परिस्थितियों में मेल खाते है बनिस्वेत इसके कि वह जिसमें कार्य 
उत्पन्न हुआ है उसमें एक नवीन तत्त्व को मिश्रित किया गया है जो दूसरे से 
उपस्थित नहीं है, और केवल ऐसी ही अवस्था में वह तत्व उस कार्य का कारण 
माना जा सकता है ॥ वरना, यदि कारण की परिभाषा यह दी जाय कि जिसके 
अभाव में कार्य का भी अभाव होता है, उसे काग्ण कहते है, वो फिर ऐसी अवस्था 
में अन्य तत्त्व, जिसका कि अभाव था, की उपस्थिति की वैकहिपक सम्भावना 
रह जाती है, और ऐसा हो सकता है कि इस तत्त्व के अभाव के कारण ही कार्य 
का अभाव रहा ह्दो ! अत. दोनों दृष्दान्त, जहाँ एक में कार्य की उत्पत्ति होती 
है और अन्य में नहीं, इस प्रकार के होने चाहिए कि वे पूर्णझप से हर दशा मे 
एक ही प्रकार के हो, बनिस्वत इस बात के कि जिस द्‌ ष्टान्त में कार्य जत्पन्न 
होता है उसमे एक अधिक तत्त्व का भाव रहता है और अन्य द ष्टान्त में उस 
तत्व का अभाव | शरीर और मन के मध्य इस प्रकार के संयुक्त अन्वय-व्यत्तिरेक 
विधि द्वारा कारणात्मक सम्बन्ध नहीं स्थापित किया जा सकता। किसी व्यक्ति 
के अपने शरीर और मनस्‌ के मध्य के सम्बन्ध के स्वभाव को समझने के लिए 
अन्वय विधि का प्रयोग नही किया जा सकता, क्योंकि मनस्‌ की उत्पत्ति के पूर्व 
आरणम्भिक भाण अवस्था मे शरीर का निरीक्षण अवम्भव हैं क्योकि बिना मनस्‌ 
के निरीक्षण की सम्भावता नहीं हो सकती । अन्य शरीरों मे भी मनस्‌ का तिरी- 
क्षण अव्यवहिंत रूप से नही हो सकता, अत यह कहता उचित बही है कि शरीर 
की सत्ता मनस्‌ के पूर्व होती है । व्यतिरेक विधि का प्रयोग भी नहीं किया जा 
सकता क्योंकि कोई भी इस बात को प्र॒त्यक्षीकृत नही कर सकता कि शरीर के 
नष्ट होने पर उसका मसस्‌ भी विनष्ट हो जाता है अथवा नहीं , और क्योकि 
अन्य लोगों के मनस्‌ को अव्यवहित रूप से प्रत्यक्षीकृत वही किया जा सकता, अत 
दूसरेलोगो से सम्बन्धित इस प्रकार का निर्ेधात्मक कथन सम्भव नहीं हैं। इस प्रकार 
इस विषय में कोई भी मत व्यक्त नह्ठी किया जा सकता कि दूसरे लोगों के शरंरो 
१- येषाम्‌ उपलम्भे सत्ति उपलब्धि लक्षण प्रातं पूव॑ंण_ अनुपलब्ध सदुपल॥ वे 
इत्येबम_ आश्रयणीयम_ ॥ कमलशील, पंजिका, पु० ५२५ 
२- बह्दी, १० ५२६ 
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के नष्ट हो जाने पर उनका मनस विनष्ट हो जाता है अथवा नहीं। मृत्यु के समय 
शरीर की निशचलता द्वारा इसे प्रकार का कोई भी अनमान नहीं किया जा 
सकता कि इसका कारण सतत का विनष्ट हो जाना है. क्योंकि इसकी (मतस 

की) सत्ता फिर भी रह सकती है और शरीर की गतिशीलता को बनाये रखते से 
अक्वियाशीन' हो सकता है। साथ ही, मनस के हारा एक विशिष्ट शरीर के गत्ति- 
मान न होने का कारण यह है कि उस शरीर से सम्बन्धित जो इच्छाये और 
मिथ्याधारणायें क्रियाशील थी, उस समय अनुपस्थित हो गई । इसके अतिरिक्त 
अच्य भी हेतु है जिसके नाते शरीर को मदस का कारण नहीं माना जा सकता, 
क्योकि यदि सम्पूर्ण शरीर मनस का कारण था, तो शरीर की आशिक आकृति 
अ्ष्टता भी मनस के धर्म को परिवर्तित कर सकती थी, अथवा हाथी जैसे बृहत 
शरीर से मम्बन्धित मनस को मनृष्य के सनेस से बृहत्तर होना चाहिए 
था । यदि एक में परिवर्तन होने से दूसरे में कोई परिवर्तत नही होता है तो दोनो 
में कारणात्मक सम्बन्ध नहीं हो सकता । यह भी नही का जा सकता कि सम्पूर्ण 
इन्द्रियों सहित शरीर मतस का स्वरूप और धर्म भी परिवर्तित हो जायगा ॥ 
किन्तु हम जानते है कि यह सच नही है, क्योकि जब पश्षाधात आदि रोगों मे 
उपधात के कारण कर्मोन्द्रिया अक्रियाशील हो जाती है तब भी बिना किसी 
विकार के मस्तिष्क अपना कार्य कर सकता है ।' साथ ही, यद्यपि शरीर वही 
रहता है फिर भी मानसिक स्वभाव, चरित्र या स्वर में किसी हुद तक परिवतंन 
होता रहता है, अथवा उद्वेगो से युक्त ही जाने पर भी मस्तिष्क अस्थिर हो जाता 
है, यद्यपि शरीर वही है। ऐसे दृष्ठान्तो के मिलने पर भी, जो यह सिद्ध करते हो 
कि शरीर का अवस्थाओं का मानसिक अवस्थाओ पर प्रभाव पड़ता है, कोई 
कारण नहीं है कि यह साना जाय कि शरीर के नष्ट हो जाने पर मनस अथवा 
आत्मा की सत्ता भी समाप्त हो जाती है। यदि सह-स्थिति-नियम के आधार पर 
शरीर और मनतस, को कारणात्मक सम्बन्ध से एक दूसरे को सम्बन्धित माना जाय, 
क्योकि शरीर उसी प्रकार मनस से सह-अस्तित्ववान है जिस प्रकार मनस शरीर 
से, फिर मनस को भी उसी रूप मे शरीर का कारण स्वीकार किया जा सकता 
है । सह-स्थिति कारणात्मक सम्बन्ध की सिद्धि नही करती है, क्योकि दो वस्तुओं 
की पह-स्थिति एक तीसरे कारण के नाते हो सकती है जिस प्रकार तप्त ताम् 
पिघल जाता है, उसी प्रकार यह भी मात्रा जा सकता है कि ताप के द्वारा भर ण- 
तत्व एक ओर तो शरीर को उत्पन्न करता है और दूसरी ओर मनस, अथवा 


१- प्रसुप्तिकादिरोगादिना कार्योन्द्रियादीनामूं उपघातेषि सनोधीरबिकृतेकाबिकला 
स्वसत्तामः अनुभवति । कमलशील, पजिका, पृ० ५२७ 
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चेतना का अभिव्यक्तीकरण । अत शरीर और मदस की सहस्थिति का वाछनीय 
अर्थ यह नही है कि शरीर मनस_ का उपादान कारण है। 


ऐसा व्यक्त किया गया है कि प्रत्यक्ष ज्ञात के आधार पर हम कह सकते 
है कि यद्यपि उत्तरकालीन मानसिक अवस्थाये पूर्वकालीन मानसिक अवस्थाओं 
द्वारा उत्पन्न की जाती है, फिर भी प्रथम. अभिव्यक्त चेतना का आरम्भ होता है 
और इसकी उत्पत्ति शरीर द्वारा होती है, अतः बौद्धों का यह सिद्धान्त, कि 
चेतन अवस्थाओं की श्र खलाये बनादि है, दोषयुक्त है । किस्तु यदि प्रथम दृष्टान्त 
में मानसिक अवस्थाये शरौर द्वारा उत्पन्न की जाती है, तो फिर उत्तरकालीन 
दशाओं में ये चाक्षुप अथवा अच्य ज्ञानेल्ियों द्वारा दूसरे तरीकों से सही उत्पन्न 
की जा सकती | यदि यह कहा जाय कि शरीर ज्ञान के आरण्य का आदि कारण 
है, किन्त्‌ उत्त रकालीन मानसिक अवस्थाओं का नहीं, तो फिर उत्तरकालीन 
मानसिक अवस्थाओं को स्वय इस योग्य होना चाहिए कि वे शरेर के आश्रित 
हुए बिना अपने को उत्पन्न कर सके । यदि ऐसा मत व्यक्त किया जाय कि एक 
मानसिक अवस्था शरीर की सहायता से ही अन्य मानप्रिक अवस्थाओं की एक 
श खला को उत्पन्न कर सकती है, तो उनमे से ब्त्येक इस प्रकार की मानसिक 
अवस्थाओ की असीमित श्र॑खलाओं को उत्पन्न करने लग्गेगी, किन्तू इस प्रकार 
की अनन्त संख्या की शखलाओ का अनुभव कनी नही होता । यह भी नही कहा 
जा सकता कि केवल प्रथम अवस्था में शरीर चेतना को उत्पन्न करता है और बाद 
की समस्त अवस्थाओं में शरीर केवल सहायक कारण के रूप मे विद्यमान' रहता है, 
क्योकि एक बार जो उत्पादक कारण रहा हो वह फिर सहायक कारण कैसे हो 
सकता है ” अतः भौतिक तत्त्वों को अनित्य भानने पर भी, उन्हें कारण के रूप 
में नही स्वी कार किया जा सकता । यदि वे मानसिक अवस्थाओं का कोई आरम्भ 
मानते है तो यह भी प्रश्न उठता हैकि क्‍या मानसिक अवस्थाओं से उनका 
तात्पर्य ऐन्द्रिय-ज्ञान अथवा मानसिक प्रत्ययों से तो नहीं है ? इसका तात्पर्य 
ऐन्द्रिय-ज्ञान नहीं हो सकता, क्योकि समस्त ज्ञानेन्द्रियों के वर्तमान रहुने पर भी 
सुधृप्तावस्था, मूर्ठों अथवा अनवधान की अवस्थाओं में कोई ऐन्द्रिय-ज्ञान नही 
होता , अत: ज्ञान के लिए घ्यात को आवश्यक पूर्व उपाधि मानना पड़ता है, 
और ऐसी अवस्था मे ज्ञानेन्द्रियों अथवा ज्ञान-शक्तियों को ही ऐन्द्रिय-ज्ञान का 
एक मात्र कारण नहीं माना जा सकता । मनस्‌ को भी एकमांत कारण नहीं माना 
जा सकता क्योंकि जब तक त्वाब-सामग्री अथवा ज्ञान के विपयों का ज्ञानेन्द्रियो 
द्वारा प्रत्यक्षीकरण न हो जाय तब तक मस्तिष्क उन पर क्रियाशील ही नही हो 
सकता 8 यदि मनस स्वय विषयों का क्षान प्राप्त करले तो फिर कोई अधघा अथवा 
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बहरा होता ही नही ! यूक्ति के लिए यदि मात भी लिया जाय कि मनस्‌ ज्ञान 
को उत्पन्न करता है, फिर अ्रश्त यहू उपस्थित होता है कि इस प्रकार का झार 
सिविक्ल्णक होता है अथवा संविकल्पक ; किन्तु जब तक पुर्वे मे नाम और विषय 
(सकेत) का सम्बन्ध ने जान लिया जाय तब तक कोई सिकल्पक ज्ञान वही 
हो सकता । इसे भिविकल्पक जान भी नहीं कहा जा सकता, क्योकि मिविकल्पक 
ज्ञान में विषयों का प्रतिनिधित्व उसी रूप में होता है जिस प्रकार के वे हैं और 
बिना क्षानेद्वियों का सहायता के केवल मनस्‌ उस रूप में उनका भ्रहण नही कर 
सकता । यदि कहा जाय कि इन्द्रिय-साभग्री भी मनस्‌ द्वारा ही उत्पन्न की जाती 
है तो यह चार्याक की स्थिति को त्याम कर चरम अध्यात्मवाद को स्वीकार 
करना हो गया | अत चेलन अवस्याओों को अनादि और आरम्भरहित मानना 
चाहिए । उतके विशिष्ट धर्मो' का निर्धारण पूर्व जीवन के अनुभवों द्वारा है, 
और इस्ही अनुभवों की सस्मृति के नाते हीं, यहाँ तक कि नवजात शिशु में 
भी स्तन-पान' और भय की, सहज प्रवृत्ति पाई जाती है।' अत. मानना ही 
पड़ेगा कि चेतन अवस्थाओं की उत्पत्ति न तो शरीर द्वारा ही सम्भव है और न 
मनस्‌ द्वारा ही , वे अनादि है और उनकी उत्पत्ति पूर्व अवस्थाओं द्वारा होती है 
और इन' पूर्व अवस्थाओ की अन्य पूर्व अवस्थाओं द्वारा, और इसी प्रकार । 
पत्चिक चेतना को सन्‍्तान की चेतना का कारण नहीं माना जा सकता, क्योकि 
मन्तान-चेतना स्वभाव में समान नहीं होती, और बहुत से ऐसे जीव है जौ पैत्रिक 
उद्यम के नहीं है। अतः मानना ही पडता है कि इस जीवस की चेतत अवस्थाओं 
की उत्पत्ति वर्तमान जीवन से पूर्व जीवम की चेतन अवस्थाओं द्वारा 
होती है! इसलिए पूर्व जीवन की सत्ता सिद्ध हों जाती है और क्योकि 
इस जीौवत की मानसिक अवस्थाये' अन्य जीवन की मानसिक अवस्थाओं 
द्वारा निर्धारित की जाती है, इसलिए वर्तमान जीवन की मानसिक अवस्थाये भी 
निश्चित रूप से अन्य मानसिक अवस्थाओं को विर्धारित करने के लिए बाध्य है, 
और इसके द्वारा भविष्य जीवन का सत्ता स्थापित हो जाती है, हाँ, इन मानसिक 
अवस्थाओी को राग, हं प, क्रोध आदि उद्वेगों से सयुक्त होता आबश्यक है, 
क्योंकि मानसिक अवस्थाये केवल उन्ही दश्शाओं मे अन्य मानसिक अवस्थाओं को 
उत्पन्न कर सकेती है, जर्बाक वे राग, ढंघ, आदि उद्देगों द्वारा प्रभावित हो और 
इन्हें चवजात शिशु वशानुक्रम द्वारा अपने पूर्व जीवन की मानसिक अवस्थाओं से 
प्राप्त करता है तथा जिनके द्वारा उसके वर्तमान जीवन के अनुभवों की श्र खलाओ 
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का निर्धारण होता है। यद्यपि पूर्व जीवन के अनुभवो (सस्कारों) का स्थान्तरण 
वर्तेमान जीवन में हो जाता है, फिर भी अर ण-काल के हस्तक्षेप के नाते उत्पन्न 
कठो ९ आघात के कारण ये अनुभव शैशवकाल में अपने को तुरन्त प्रवाशित नही 
करते, किन्तु अवस्था के साथ धीरे-धीरे अभिव्यक्त होते रहते है । किसी व्यक्ति 
ने जिन बातो का पूर्व अनुभव कर लिया है, हमेगा उसे उनका स्मरण मही होता 
रहता है ; अतः स्वप्त और सज्ञाहीमता (उन्माद) की अवस्थाओं में, यद्यपि पूर्व 
अनुभवों के तत्व वर्तमान रहते है, फिर भी वे विक्ृत रूप में पुन निमित किए 
जाते है और अपने को स्मृति के रूप में प्रदश्ित नही करते । अत शिश्ल द्वारा पव॑ 
अनुभवों का स्मरण साधारणतया नही हो पाता, यद्यपि कुछ ऐसे उपपन्न व्यक्ति 
होते है जो पूर्व जीवन के अनुभवों का स्मरण भी कर सकते हैं ॥ आकार-रहित 
होने के कारण मनस्‌ को शरीर पर अधिष्ठित अथवा उद्से अन्वरस्थ माता 
दोषपूर्ण है । साथ ही, यदि मनस्‌ शरीर में अन्तरस्थ है और उसी उपादान का 
बना हुआ है जिसका कि शरीर, तो फिर सानपस्िक अवस्थाओं का भी उसी 
प्रकार चाक्ष ष प्रत्यक्ष होना चाहिए जिस प्रकार शरीर का हुआ करता है। 
मानसिक अवस्थाओं का प्रत्यक्षीकरण केवल सतस, जिसमे ये प्रकट होते है, ही 
कर सकता है, किन्तु शरीर का प्रत्यक्षीकर०ण उस मचस तथा अन्य लोगों द्वारा 
भी हो सकता है, अत: ये दोनों पूर्णरूप से पृथक -पुथक धर्मों की है और इसलिए 
एक दूसरे से पृर्णरपेण भिन्न है। शरीर सतत परिवरनित होता रहता है, किन्तु ये 
चेतन अवस्थाओं की एकात्मक श्ू खलाये ही हैं जिनके दारा शरीर की एकता का 
जान होता है ! यद्यपि बैयक्तिक चेतना ग्रत्येक क्षण विनप्ट होती रहती है, फिर भी' 
पूर्व जीवन ,वर्तेमान जीवन और भविष्य जीवन में शव खलाओ का एकत्व अपने सातत्य 
में घना रहता है। जब ये थ खलाये भिन्न होती है,जैसे-एक गाय और एक अश्व में 
अथवा दो पृथक, व्यक्तियों में, तो एक छुखला की अवस्थाये दूसरी जश्यू खला की 
अवस्थाओं को प्रधावित नही करती ॥ अतः मातना होगा कि एक '्यृखला के 
अन्तगत एक चेतन अवस्था दूसरी चेतन अवस्था को निर्धारित करती है , दूसरी' 
तीमरी को और इसी प्रकार। इसलिए हम सिश्चित रूप से कह सकते है कि 
सामास्य अवस्था के अतिरिक्त. अचेतन अवस्था में भी चेतन सत्ता रहती है, क्योकि 
यदि ऐसा न हो तो उस समय चेतना में अवरोध हो जायगा और इसका अर्थ 
होगा पु खला का खण्डित होता। चेतना की अवस्थाये ज्ञानेन्द्रियों और जझ्ञाव 
के बिपय से स्व॒तन्त् है क्योंकि वे अवस्थाओं से निधारित होती है | स्वप्तावस्था 
मे जबकि ज्ञानेन्द्रिया कार्यशील नहीं होती और जबकि किसी प्रकार का इनच्द्िय- 
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विषय संयोग नहीं होता, चेवतन' अवस्थायें लगातार उत्पन्न होती रहती है। भूत 
जौर भविष्य की घटनाओं अथवा शणशक विबाण आदि की भाँति काल्पनिक 
वस्तुओं के ज्ञान से सम्बन्धित चेतव अवस्थाओी की स्वतन्त्नता को स्पष्ट रूए से 
निर्देशित किया जा सकता हैं। अत सिद्ध है कि चेतना ने तो शरीर द्वारा उत्पन्न 
की जाती है और न किसी भी प्रकार इसके द्वारा निर्धारित अथबा स्थिर ही 
होती है, इसका निर्धारण केवल पूर्च अवस्थाओं द्वारा होता है और हवय॑ यह 
अविष्य की अवस्थाओं को निर्धारित करती है। इस प्रकार भूत और भविष्य 
जोवम की सत्ता भी मिद्ध हो जाती है | 

चार्वाक मत का जैन और नेयाशणिकों द्वारा खण्डन 


चार्वाकी के विरुद्ध जैन और नैयाथिकों की यूक्तियाँ विज्ञानबादी बौद्धों 

से कुछ भिन्न स्वभाव की है, कारण कि जहाँ बौद्धी ने नित्य आत्मा की' सत्ता 
का निर्षध किया है वही इन लोगों ने नित्य आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार 
किया है। अतः विद्याननस्दी ने अपने 'तत्त्वार्थ श्लोक-बालतिका में लिखा है कि 
आत्मा को भूत (जड़) पदार्थों से उत्पन्न व मानने का मुख्य कारण दिकू-काल 
वअपरिच्छिन्न निविबाद अविराम और सामान्य स्वचेतना का तथ्य है। बह 
बील! हैं, “मैं गोरा हू' इत्यादि प्रकारक प्रत्यक्ष बाह्य विषयों अथवा ज्ञानेम्द्रियो 
पर आधारित होते है, अत: इन्हे! स्वचेतना की प्रकारात्मक स्थितियों के रूप 
में नही माना जा सकता । किन्‍्तू 'में प्रसन्न हू! इस प्रकार के प्रत्यक्ष जो अपरोक्ष 
रूप से अहु' के आत्म प्रत्यक्ष की ओर संकेत करते है, कभी भी ज्ञानेरिद्रियों अथवा 
इस प्रकार के बाह्य साधनों की क्रियाओं पर आश्रित नही होते । यदि इस आत्म- 
चेतन को स्व-सस्थापि न माना जाय तो किसी भी सिद्धान्त, यहाँ तक कि 
चार्वाक मत जी कि समस्त प्रमाणित मान्यताओं को समाप्त कर' देना चाहता है, 
के विषय मे दृढोक्ति नही की जा सकती, क्योकि सारे निश्चित कथन इसी आत्म- 
चैतना के हारा ही किए जाते है । यदि किसी चेतना को प्रमाणित होने के लिए 
न्‍्य वेतला की आवश्यकता होती है तो उस अन्य चेतना के लिए भी एक और 
चेतना को आवश्यकता होगी और इस प्रकार अनन्तता तक चला जायगा तथा 
चक्रक दोप उत्पन्न हो जायगा, और प्रथम चेतना को अचेतद स्वीकार करना 
होगा । क्योकि आत्मा स्वय स्व-सम्वेदन में अधिव्यक्त होता है, और क्योंकि 
अच्य भौतिक पदार्थों को भाँति शरीर भी ज्ञानेन्द्रियों की क्रियाशीलता के द्वारा 
प्रत्यक्षीकृत होता है, अत आत्मा शरीर से भिन्न है और शरीर द्वारा उत्पन्न नही 
किया जा सकता, और क्योंकि यहू नित्य है इसलिए शरीर इसका अभिव्यक्ती- 
करण भी नही कर सकता । साथ ही क्योंकि बिना ज्ञानेद्रियों के भौ चेतना का 
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अस्तित्व रहता हैं, और क्योंकि शरीर और ज्ञानेन्द्रियों के उपस्थित रहते पर 
भी सम्भव है श्सकी सत्ता म रहे ( ज॑ंसा कि मृतक शरीर में होता है), 
इसलिए चेतता को शरीर के आश्रित मही माना जा सकता। अतः शरीर से 
पृथक रझूपमे आत्पा का स्व-चेतना के साक्ष्य द्वारा प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। 
विश्वानन्दी की अच्य युक्तिया विज्ञानवादी बौद्धों के आत्म - दिधवक मत के 
खण्डन' के सम्बन्ध में दी गई है, अत. उतके विवेचन की यहाँ आवश्यकता 
नही है ।* 


स्पायमणरी' मे जयन्द भट्ट ने इस अ्रकार युक्ति दी है कि, शैशवावस्था 
पे वृद्धावस्था की ओर शरीर सतत रूप से परिवर्तित होता रहता है, भ्तः एक 
शरीर का अनुभव, जिसका निर्माण विनाश से हुआ है, नवीन शरीर से सम्बन्धित 
नही हो सकता, अतः भहं और प्रत्यभिज्ञान का तादात्य जो ज्ञान के आवश्यक 
तत्वों का सूजन करता है, शरीर से सम्बन्धित नहीं ही सकता । इसमें कोई 
सम्देह नही है कि अच्छा भोजन और ओषधियाँ जो शरीर के लिए ब्रह्मयक है, 
बुद्धि की उचित क्रियाशीलता के लिए भी सहायक है।॥ यह भी सत्य है कि दही 
हरी सब्जियों और नम स्थानों में कीटाणु बहुत शीघ्र उत्पन्न हो जाते है। किन्तु 
इससे यह कदापि वही सिद्ध होता कि भौतिक पदार्थ ही चेतलत के कारण है। 
आत्माये सर्वव्यापक है और जब भौतिक पदार्थों का समुचित उपाम्तरण होता 
है तो वे उनके द्वारा अपने कर्मों की उपाधियों के जतुसार अपने को अभिव्यक्त 
करते है । साथ ही, चेतना को ज्ञानेन्द्रियों से सम्बन्धित भी नहीं माता जा 
सकता, क्योंकि विभिन्न प्रकार के इन्द्रिय-ज्ञान के अतिरक्त अह अथवा आत्मा 
का भी सप्रत्यक्ष (5[०८८ए७प०००) होता है जो इन विभिन्न प्रकार के इस्द्रिय 
ज्ञानों को समन्वित करता हैं। जो कुछ भी मैं आँखों से देखता हू, उसकी हमे 
सम्पेदवा होती है, अत. इससे स्पष्ठ प्रतीत होता है कि इन्द्रिय-ज्ञान के अलावा 
बर्याक्तिक द्रष्टा अथवा अहं भी हैं जो इन सम्वेदबाओं को समस्वित करता है, और 
इस प्रकार के समनन्‍्वयकर्त्ता के थिना विशधिन्न प्रकार की सम्वेदन।ओ को एकता 
को नही प्राप्त किया जा सकता। सुशिक्षित चार्बाको का मत है कि जब तक 
शरीर का अस्तित्व है तब तक एक प्रमातु-दत््व (एद्धाप्टए८) रहता है, किन्तु 
इस प्रमातृ-तत्व का पृनरागमन नहीं होता, प्रत्युत जरीर के विनाश के साथ 
उसका भी नाश दो जाता है, अतः आत्मा अमर नहीं है, और इस शरीर के 


१- तत्त्वार्थ-श्लोक-वातिक, पु० २६-५२ 
२- न्‍्यायमंज री, पु० ४२३६-४४ १ 
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विनष्ट हो जाने के उपराष्त कोई प्रलोक नही है इस का उत्तर जयच्त भट्ट 
ते यह दिया है कि, यदि शरीर-जीवन के मध्य एक आत्मा की सत्ता स्वीकार 
की जाती है, तो क्योकि यह आत्मा शरीर से भिन्न हैं, और क्योकि बह स्वभावत 
अविभाज्य तथा अभौतिक है, अत कोई भी ऐसी चीज नहों हो सकती जो इसे 
विनष्ठ कर झक्के । किसी ने भी आत्मा को मृतक शरीर को भाँति जलते हुए 
अथवा पक्षियों और जानवरों द्वारा टुकड़ो में बदलते हुए नद्दी देखा हैं । वयोकि 
इसे कभी भी विनष्ट होते नहीं देखा गया, और क्योंकि किसी ऐसे कारण की 
अनुमानित करना भी सम्भव नहीं है जो इसे नष्ट कर सके, अत. इसे 
अमर मानना ही चाहिए | क्योंकि आत्मा नित्य है, और क्योकि यह भूत और 
वर्तमान दोनों मे किसी शरीर से सम्बन्धित रहता है, अत यह सिद्ध करता कठिव 
नही है कि भविष्य में भी यह किसी शरीर से सम्बन्धित रहेगा। अतः, आत्मा 
शरीर के न तो किसी विशेष भाग में स्थिर रहता है और न सम्पूर्ण शरीर मे 
ही, वहु सर्व व्यापक है और उस शरीर के संरक्षक रूप में व्यवहार करता है 
जिससे वह कर्म -बन्धतों हारा सम्बन्धित हो जाता है । भद॒ट जयन्त के अनुसार 
पुनर्जेत्म अथवा मृत्योपरान्त आत्मा का अन्य शरीरो से सम्बन्ध ही परलोक है । 
स्यायमजरी' में हो कहा गया है कि (१) नवजात शिशु के सहज रूप से मा 
का दुर्धप।न करते अथवा उसके अनेक प्रकार के सुख और दुख से तथा (२) 
शक्ति, बूद्धि, स्वन्नाव, चरित्र, आदतों आदि को असमानता अथवा एक ही प्रकार 
के प्रयत्व करते पर भी फल में असमानता द्वारा हम पूरर्जन्म को सिद्ध कर 
सकते है। वास्तव में इनकी व्यास्या तभी हो सकती है जब हम इन्हे पूर्व जन्मों 
में किए गए कर्मो का फल मान ले | 


शंकराचार्य द्वारा चार्वाक-मत का खंण्डन 


शकरराचारये ने बह्ययूत्र | की व्याख्या करते हुए लोकायतिको के आत्मा 
सम्बन्धी विचारों का खण्डन किया है| यहाँ बिवेचित लोकायतिको की युक्तिय' 
इस प्रकार दी गई है-वरयोंकि शरीर के रहने पर ही चेतना का अस्तित्व रहता 
हैं और उसके विनष्ट हो जाने पर चेतना भी समाप्त हो जाती है,अत, इस चितना को 
शरीर से ही उत्पन्न मानना चाहिए । जीवन गति, चेतना, स्मृति तथा अन्य बौद्धिक 
कार्यो' को भी शरीर से ही सम्बन्धित मानना चाहिए, क्योंक उनका अनुभव 
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केवल शरीर में ही होता है, उसके बाहर नहर ।' इसके उत्तर मे शकराचार्य का 
कथन हैं कि कभी-कभी शरीर के रहते हुए भी जणीवन-गति, स्मृति आदि की! 
सत्ता नहीं रहती (मृत्यु-समय पर), अतः उन्हें शरीर से उत्पन्न नहीं माना 
जा सकता, शरीर के गृण जैसे स्वरूप रगर आदि का प्रत्यक्ष प्रत्येक व्यक्ति कर 
सकता है, किन्तु कुछ लोग ऐसे अवश्य है जो चेतना और स्मृति आदि का प्रत्यक्षी- 
करण नहीं कर सकते ! साथ ही, यद्यावि इनका प्रत्यक्ष तभी तक होता है जब तक 
जीवित शरीर का अस्तित्व है फिर भी कोई ऐसा प्रमाण नहीं है जिससे यह 
सिद्ध हो सके कि शरीर के विनष्ट हो जाने पर इसकी सा नहीं रह जाती। 
और भी, जिस प्रकार अग्नि स्वयं को नही जला सकती और कोई भी नतंकी 
अपने ही कनन्‍्धों पर नहीं आरूढह हो सकती, उसी अकार यदि चेतना शरीर का 
फल है तो इसके द्वारा शरीर का ज्ञान नहीं हो सकता । चेलना हमेशा एक हैं, 
अपरिवर्तंतनीय है, अतः बही अमर आत्मा है। यदज्याव सामान्य रूप से अपसे 
को किसी शंरसेर से सम्बन्धित करके ही आत्मा अभिव्यक्त होता है, फिर भी 
इसका तात्पय केवल यही है दि शरीर इसका साधनमात्र है, किन्तु इससे यह 
कदापि सिद्ध नहीं होता कि आत्मा की उत्पत्ति शरीर से ही होती है, जैसा कि 
चार्ताक मानते है। 


ईश्वर की सत्ता का ऋृण्डन 


ईएवबर का प्रत्यक्ष ज्ञान न होने के कारण, आत्मा की भाँति उसके अस्तित्व 
में भी विश्वास नहीं किया जा सकता । जड़-तत्वो के सम्मिश्रण द्वारा ही जगत की 
उत्पत्ति हुई है, अत: इसके लिए किसी स्ष्ठा की कट्पता करना व्यथ॑ है । अब यहाँ 
यहु प्रशत| उव्ना स्वाभाविक है कि क्‍या जगत की सुप्टि के लिए जड़-तत्त्वो का 
सम्मिश्रण स्वय हो जाता है ” किसी भी वस्तु (कार्य) की उत्पत्ति के लिए उसके 
उपादान कारण के साथ ही साथ निमित्त कारण की भी आवश्यकता होती है । 
मिट्टी के घट का निर्माण करते के लिए जहाँ उत्तके उपादान कारण मिट्टी की 
आवश्यकता होती है, वही उसके लिमित्त कारण कुम्भकार की भी आवश्यकता 
रहती है जो मिट॒टी को घट का रूप प्रदान करता है । यदि चार्वाकों द्वारा स्वीकृत 
चारों भूतो को जगते का उपादाव कारण मान भी लिया जाय तब भी इनके 
अतिरिक्त एक विशित् कारण अर्थात ईश्वर की आवश्यकता होती है जो इन 
उपादानों हारा इस विचित्त जगत की सृष्टि करता है| इसका उत्तर चार्बाकों 
ने यह दिया है कि जेड़े-तत्वों का स्वयं अपना-अपना स्वभाव है और उसी के अनुसार 
सयुक्त होते हैं और उनके स्वतः सम्मिश्रण द्वारा संसार की सूष्टि होती है। अत 
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इस सृष्टि के लिए ईश्वर की आवश्यकता नहीं है। इसके लिए भी कोई प्रमाण 
नहीं उपलल्ध होता कि इस ससार की सृष्टि किसी उद्देश्य की पूति के निमित्त 
हुई है। इसीलिए इस मत को “यदुच्छावारद भी कहते है। उनके अनुश्ार जह- 
तत्त्वों के आकस्मिक सयोग हारा ही जगत की उत्पत्ति मानना अधिक पुत्ति-सगत 
है | स्वभाव से ही जगत की विचित्ता की सुष्टि और स्वभाव से ही जगत, के 
लय की समस्या का समाधान करके चार्वाकों ने ईश्वर के अस्तित्व को स्वीकार 
करने की बाबश्यकता हो नही महसूस की । अत. चार्वाक मत अनीश्वरवादी है । 
इसलिए चार्वाकों के अनुसार न जगत के ख्रष्टा रूप में, न जगन्वियन्ता के रूप भे, 
ईश्वर की अपेक्षा है। लीक में प्रसिद्ध सजा ही परमेश्वर है---लोक सिद्धों राजा 
परमेश्वर: । 


कर्म अथवा मे तिक नियम में अनास्था 


कर्म-सिद्धास्त अर्थात नैतिक नियम मे भी चार्दाको का विश्वास नहीं है । 
कर्म का उचित फल कम-नियम् के ही अधीन होता है। इसी से शुभ कर्मों को 
करने से दु.ख की प्राप्ति होती है। कभी-कभी कर्म और उसके फल के मध्य दीप 
व्यवधान होता है इसी कारण सस्कारों को कल्पना की जाती है । कर्म आत्मा में 
अपने सस्कार छोड जाते है, जिनके परिपाक में समय लगता है और बाद मे फल 
की उपलब्धि होती है । चार्वाको ने इस प्रकार के सूक्ष्म, इन्द्रियात्तीत भावो को 
भानने से इनकार किया है और कम के तियभ का भी निपेध करते है क्योकि 
इनका ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा नहीं हो पाता । ऐसी अवस्था मे उन्होने मोक्ष और 
पुण्य-पाप की भी नही माला है । कर्म का सिद्धान्त कल्पनामात्न होने के कारण 
पृष्य-पाप और इनके फल स्वर्गं-नरक आदि की सत्ता में विश्वास करना 
निरथंक है।' 


चार्बाक्ष दर्शंत के नोतिक विचार 


(घोर स्थार्थवादी सुखबाद) 


चार्बाको की ज्ञानमीमासा और तत्त्वमीमासाः से स्पष्ट है कि उन्होंने इस 

जगत के बस्तित्व के अतिरिक्त अन्य किसी सत्ता को स्वीकार नहीं किया है । 

अतः इन्ही मीमासाओं के आधार पर उन्होने मानव जीवन के कर्तंव्याकतेब्य की 

भी जोरदार समीक्षा की है दाशंनिको ने धर्म, अर्थ, काम तथा मोक्ष इन चार 
मम दल अब कक मं कवि क मम किक अब 





१- पड़दर्शनसमुच्चय, पृ० ७१ 


लार्वाक का भौध्तिकवाद | ७१ 


पदार्थों को मानव माल के लिए उपादेय बतलाया है और पृरुषमात्र के लिए 
उपादंश होने के कारण इन्हे पुरुषार्थ नाम से विहित किया गया है। किल्‍्तु 
नार्वाकों ते प्रथम तंथा अन्तिम पुरुषार्थों के अस्तित्व में विश्वास नहीं 
किया है | 

धर्म में अविश्वास 


मीमांसक इत्यादि कुछ विचारक स्वर्ग को ही सानव-जीवत का चरस लक्ष्य 
बतलाते हैं । पूर्ण आनन्द की अवस्था ही' स्वर्ग हैं। इस लोक में वैदिक आचारों 
का अनुसरण करने से परलोक मे स्वर्ग की प्राप्ति होती है । किन्तु केवल भौतिक 
जगत को ही सत मानने बाले चार्बाकी ने स्वर्ग को नहीं माना है। जब स्वगें- 
सुख प्रधान लोक ही है, फिर उसके लिए णरीर को अनेक प्रकार की यातनाये 
देकर तपस्या करता और धन की हृएनि उठाकर यज्ञी का अनुष्ठाल करता निरभेक 
है। इस सन्दर्भ में चार्बाकों ने वैदिक धर्म की बडी कटु आलोचना की है और उसके 
शिक्षकों को बहुत खरी खोटी सुनाई है । उसके अनुझार किसी कल्पित पारलोकिक 
सुख की प्राप्ति के मिमित्त जीव विशेष की हत्या कर योग साधना करना प्रथम 
श्रेणी की मूर्झता हैं! इनके अनुसार स्वर्ग की प्राप्ति के लिए नरक से बचते के 
लिए अथवा प्रेतात्माओं की तुप्ति के लिए नैतिक कर्म कश्ता स्वथा व्यर्थ है । 
उसका कहता है कि यदि आह में दी हुई सामग्री प्रेतात्माओं की भूख मिटा सकती 
है तो किसी पथिक्र को भोजन साथ-साथ लिए फिरने की कया आवश्यकता है ? 
उसके कुट॒प्व के लोग क्यो नहीं उसकी खुधा-शास्ति के लिए उसके घर पर ही 
भोजन अपित कर देते हैं ?' नीचे के खण्डो में अपित किए हुए भोजन से ऊपर 
रहते बालो की भूख क्यों नहीं मिंट जाती 7? यदि प्रोहितों का यह वास्तविक 





१- स्‌ सुवर्गों लापदर्गों ठा चेवाउडत्मा पररलौकिंक: 
नव वर्णाश्ष्मादोनां क्रियाश्व फलदाथिका ॥ 
आश्निहोत्न तबो वेदास्त्रिदण्ड भस्मगण्ठनभ ॥ 
बृद्धिपौरुष हीनाता जीविका घातुनिभिता ॥ 
त्यो वेदस्य कर्ता रो भण्ड्यूतें निशाचरा: ॥ 
जफर्शत्र्फेरीत्यादि पण्डिताना बेच: स्मृतम_॥। 
सर्वदर्शनसब्रह, पु० ४-५ 
र२- आतानामपि जस्तूना क्रार्ड वैत्तुध्तिकारणम ॥ 
गच्छवामिह जच्तुना व्यर्थ पराथेस ऋलपनम॥॥ 
सवदशन सग्रह पुृ० ४ 


७२ , भौतिकवाद 


विश्वास है कि यज्ञ में वलिदइन किया हुआ पशु स्वर्ग पहुंच जाता है ती पशुओं 
के स्थाम पर वे लोग अबने महता-पिता को वलि पर क्यों नही चढा देते जिससे वे 
(माता-पिता) सीधे स्वर्ग जा सके ।* 
घ॒र्मं और मोक्ष को जीवन का लक्ष्य नहीं माना जा सकता-अतः स्व" 
सुख की प्राप्ति ही जीवन का लक्ष्य 

भारतीय दाशंसिकों ने प्रायः मोक्ष को जीवच का अन्तिम लक्ष्य माना 
है । दु.खो के पूर्ण विनाश को ही मोक्ष कहते है| जहाँ कुछ विचारकों का मत है 
कि मोक्ष मृत्योपरान्त ही ग्रिल सकता है, वही कुछ विचारक यह भी मानते है 
कि गह इसी जीवन में मिल खकता है । चावकों ते इनमें से किसी मत को स्वी- 
नही किया है | उनका कहना है कि यदि मोक्ष का तात्पर्य आत्म का शारीरिक 

ज्त से छठकारा पाना (मुक्त होना)है तो यह विसी भी प्रकार सम्भव नहीं है 

क्योंकि आत्मा बाण की किसी वस्तु की सत्ता ही नही है । बदि मोक्ष का अर्थ इस 
जीवत-काल में ही दु'खो का अन्त हो जाना समझः जाय, तब भी ऐसा सम्भव 
नहीं है क्योंकि शरीर-ध्ारण तथा युख-दु खे में अविच्छेद्य सम्वन्ध है! दु ख को 
प्रयत्त के दारा कम किया जा सकता हैंऔर इस प्रकार सुख मे बृद्धि की जा 
सकती है किन्तु दु.छों की पूर्ण समाप्ति तो केवल मृत्यु द्वारा ही हो सकती है। 
इसीलिए “्रहस्पति धूत्र' मे कहा गया है--मरणएवं अपवर्ग । 

नैतिक दृष्टि से वश्रवाक ऐन्द्रिय-्मुखोें को ही जीवन का चरम लक्ष्य 
मानते हैं । खाओ-पीओ मोज करो क्योंकि यह शरीर एक दिन बष्ट हो जायगा 
और ऐसी कोई जाशा भी वह्दी है कि इसकी पुत्र प्राप्ति हो सकेगी । जब परलोक 
का कोई अत्तित्व पही है, म्‌ त्पोपरान्त आत्मा की कोई सत्ता नहीं और धर्म केवल 
पुरोहितों के जीविका कमाने का साधन है तो स्वभ्ावतः ऐसे मत में हर प्रकार 
के मत्यों को आभासमाक्षत ही समझा जाना किसी आश्चय की बात बही ओर 
इसीलिए चारों ते मानव-शुल्यो को रु्ण मस्तिष्क की उपज माना है। चार्वाक 
के नैतिक सिद्धान्त को घोर स्वार्थवादी सुखवाद' कहा जा सकता है। उनके 


१- पणुश्चेनचिहत' स्वर्ग म ज्योतिष्टोसे गभिष्यति ॥ 
स्वषिवा सजमानेन तन्न कस्मान्न हिस्यते ॥ 

मर्वदर्शन संग्रह, पृ० ५ 
२. याबज्जीव सुख्ध जीवेन्नास्ति मृत्योरगोचरः | 
भम्मीभतस्य देहम्य पुनशागशर्न कृत, ॥। 





सवदजश्न संग्रह पु० १ 


चार्बाक का भौतिकवाद | ७३ 


अनुसार इस जीवन में ऐन्द्रिय सुख, और वह भी केवल वैयक्तिक ही, जीवन का 
चरम लक्ष्य है| धर्म, अर्थ, काम और भमीक्ष को भारतीय विचारक पृरुषार्थ मानते 
हैं, किन्तु चार्वाको का मत है कि केवल अर्थ और काम को जीवन का लक्ष्य माना 
जा सकता है । बुद्धिमान व्यक्तियों को अर्थ और कास के लिए ही प्रयत्त करना 
चाहिए। इन दोनों में काम को ही अन्तिम लक्ष्य के रूप मे स्वीकार किया जा 
सकता है | अर्थ को अल्तिम लक्ष्य नहीं माना जा सकता, यह तो काम प्राप्ति के 
निमित्त एक साधन मात्र है । 


जिस मत मे प्रत्यक्ष ही एक मात्र प्रमाण हैं तथा भीतिक जगत ही एक 

मात्र सत्य है, उसमे जीवन के किसी उच्च आदर्श की आशा वहीं की जा सकती । 
जब भौतिक जमत्‌ ही चरम सत्य है, तो ऐहिक सुख ही परमश्रेय हैं। बात्मा, 
ईशएबर और परलोक के न मानने पर धर्मं-अधर्म का भेद व्यर्थ है । सुख की कामना 
स्वाभाविक है और सुख के लिए मनुष्य जो भी करें बहु उचित है। चार्वाको 
के अनुसार सुख ही परमप्रुपा्थ हैं; कुछ व्यक्ति अपनी सहज प्रवृत्तियों को दबा- 
कर सुख-दु ख से रहित अवस्था को प्राप्त करता चाहते है। उनका ऐसा करने का 
मुख्य कारण यह है कि प्रायः सुख के साथ दु ख भी मिलता रहुता हैं। ऐसे व्यक्ति 
मूखे है। कोई भी बुद्धिमान व्यक्ति अन्न को इसलिए नहीं त्याग देता कि उसमे 
भूसा लगा रहता हैं ! सछली में काटे अवश्य होते है किन्तु उनके कारण 
कोई मछली खाना नहीं छोड़ देता । पशुओं के द्वारा नष्ट किए जाने के भय से 
खेती करनी वहीं छोडी जाती है। भोजन का पकावा कोई इस लिए नही बन्द 
कर देता कि भिखमगे उसे मागेंगे | हमारा अस्तित्व शरीर से और केवल 
वर्तमान जीवन तक ही सीमित है। अतः इस शरीर द्वारा जो सुख उपलब्ध हो 
सकता है वही हमारा एकमातन्न लक्ष्य होना चाहिए । जब तक जिये, सुख पूर्वक 
जिए, चाहे ऋण लेकर भी घुत-पाव करना पड़े ॥ एकबार भस्म हो जाने पर 
इस अमूल्य देह का पूनरागमन नहीं होता « प्रलोक के सुख की झूठी लालसा 
१- त्याज्य सुख विषय सगमजल्‍्म पु सा ॥ 

दुखोपसुष्टमिति मूखंविचारणंषा 8 

ब्रीह्वीज्जिहासति सितोत्तमतडलादूयान । 

को नाम' भोस्तृषकणों पहितार्हितार्थी ॥ 

सर्वंद्शंन संग्रह, पू० ३ 
२- नहिशिक्षुका. सल्तीति स्थाल्यों नाधिश्रौयच्ते॥ 
नेहिमुगा: सम्तीति शालयो नौप्यन्ते । सवंदर्शन संग्रह, पू० २ 

३ देक्षिए १२९ ४८ 


छठ) भौपतिकवाद 


में पढ़कर इस जीवन के सुख को भी. हमें नहीं त्यागना चाहिए! 'कल मथूर की 
प्राप्ति हीगी इस आशा से द्वाथ में आये कबृतर को नहीं छोड़ा जाता । सन्देह 
युक्त स्वर्ण मुद्रा से निश्चता फौड़ी ही अधिक मूल्यदान समझी जाती है + हाथ मे 
आये हुए धन की दूसरे के हाथ में देवा मूर्खता है अतः मनुष्य का यह लक्ष्य 
होना चाहिए कि वहू वर्तमान जीवन में अधिक से अधिक कितना सुख प्राप्त कर 
सकता है और दुखोंको अधिक से अधिक कितना कम्म कर सकता है। सफल 
जीवन वही कहा जायगा जिसमे अधिक से अधिक सुखों का भोग किया जाता 
है। शूभ कार्य वही है जिसके द्वारा दु'खो की अपेक्षा अधिक सुख प्राप्त होता 
है और अशुभ कर्म वह है जिसमे सुख की अपेदाा दुख अधिक मिलता है। अत 
पाश्चात्य नैतिक शास्त्रियों की परिक्ति मे रखते हुए चार्चाक सम्प्रदाय को घोर 
स्व-सुखवादी ही कहा जा सकता है क्योकि उनके अनुसार सुख ही जीवन का 
झृत्तिम लक्ष्य है। इस प्रकार हम देखते है कि चार्वाक दर्शन में शास्त्रों, धर्माधम 
तथा परलोक बादि को न' स्वीकार करके यज्ञ आदि कर्मों का बहिष्कार किया 
गया है।॥ तात्पर्य णहु कि चार्वाको के लिए लौकिक् आचार अथवा नीति के अति- 
रिक्त कोई धर्म मात्य नही था ! 
उपहार 
हिन्दू , बीद्ध तथा जैत दार्शनिको ने चार्बाक मत की निन्‍्दा जी खोल कर 
की हैं) इस निन्‍दा के यथार्थ होने मे कोई सन्देह नहीं, किन्तु इसका घपूल बाधार 
उनकी आचार मीमासा ही है।जिस दर्शन में धर्म के लिए कोई स्थान नही, 
पाप-पुण्य का अस्तित्व नही, घोर स्वार्थंवादी सुझावाद ही मानव मात्र के लिए 
परमपुरुषार्थ है, बहु मानव जीवन की गुत्थियों को सुलझाकर उनके लिए किसी 
आदर्श मार्ग की सृष्टि करेगा, यह आशा करनी व्यर्थ है। अतः चार्वाक मत 
में दोषों का होना अभिवाय है, किन्तु फिर भी उसकी विशेषताओं पर ध्यान न 
देना उप्तके साथ अन्याय भरना है। 
3 कम पक ० 3 
यावज्जीवेत्सुख जीवेदुणझृत्वा घुतपिवेत । 
भस्मीभूतस्य देहस्थ पुनरागमन कृत: ॥ 
तर्वेदर्शंत सम्रह; पू० १ 

पृ वरमच्च कपोतः श्वोमयू रात , 

वरम्‌ सशयिकान निष्कादसशणिक:ः, 

कार्षापिण इति लोकाथिका ॥॥ 

कामसूत्र, १ रे रेड ३० 


चार्वाक का भोतिकवाद | ७४ 


जहां तक चार्वाक दर्शन की ज्ञानमीमासा का प्रश्त है, चार्वाक दर्शन में 
प्रत्यक्ष की ही एक मात्र प्रमाण माना गया है और केवल 'जब्द' का ही नही 
प्रत्युत अनुमान का भी खन्‍्डन किया गया है । इसका तात्पय यही है कि भारतीय 
भीतिकवादी इस तथ्य को समझते थे कि तके द्वारा जिन निर्णयों पर हम पहुँचते 
है वे परमार्थ रूप मे सत्‌ नही होते । वे जानते थे कि वें निर्णय यदि प्रत्यक्ष रूप 
में नही तो परीक्ष रूप भें अवश्य ही किसी न किसी आगभशनात्मक सत्य पर बाधा- 
रित रहते है और बहुत अंशो मे सम्भावित मालूम पड़से पर भी उन्हें यह सिद्ध 
करके नही प्रामाणित किया जा सकता कि वें निश्चित रूप से सत्य ही है। 
आज सूर्यास्त होने के उपरान्त कल पुन सूर्योदय होगा, इसी प्रकार की सफल 
भविष्यवाणी अन्य निर्णयो के विषय में भी को जा सकती है। इसका कारण 
क्‍या है ? वही आगमसनात्मक सत्य । अनुमिति ज्ञान के सम्बन्ध में इस प्रकार 
की धारणा रखना कोई विलक्षणता नहीं है । वास्तव में यदि विचार किया जाय 
तो स्पष्ट पत्ता चलता है कि भारतीय भोौतिकवादी यहाँ उसी समस्या का समाधान 
तिकालना चाहते थे जिससे आधुनिक तके शास्त्र का विद्यार्थी भलीभोति परिचित 
है अर्थात्‌ क्या अनुमिति ज्ञान पूर्ण रूप से संशय हीन और सत्य है ! 


इसके अतिरिक्त यह भी कहा जाता है कि चार्वाक्रो ने किसी आध्या- 
त्मिक पुरुषार्थ मे विश्वास नहीं किया, वें केबल काम और अर्थ इन लोकिक 
पुरुषार्थों से ही सन्तुष्ट रहा करते थे। इसीलिए उन्हें इस प्रकार चित्तित किया 
गया है कि सदाचार से उन्हे कोई सरोकार नहीं था और वे 'ऋणं कृत्वा घुत 
पिचेत्‌ ' जैसे मिन्‍दय सिद्धास्तों का उपदेश देते फिरते थे । किन्तु यहू कल्पना 
नही की जा सकती कि किसी गम्भीर विंचारक ने इस प्रकार की शिक्षा का 
प्रचार किया होगा । भौतिकवादियों का यही जआाशय हो सकता हैँ कि बिश्व को 
धारण करने वाला ऐसा कोई उच्च पुरुषार्थ नही है जो अन्य पृरुषार्थों को अन्त 
में पराजित कर सके । साथ हो यदि माद भी लिया जाय कि उन्होने ऋण लेकर 
भी घी पीने का उपदेश दिया तो भी कम से कम ऋण लेकर शराब पीते का 
उपदेश तो मही दिया । चार्वाको के दो वर्य थे-धूत॑ चार्वाक और सुशिक्षित चार्बाक | 
अत. स्पष्ट है कि सभी चार्वाक घूर्त तथा अशिक्षित नही होते थे। उनमे से अवेक 
सुशिक्षित होते थे जो उत्कृष्ट सुखों का अनुसरण करते थे । इसके लिए वे ललित 
कलाओ का अभ्यास करते थे । कुछ चावाक राजा को ईश्वर मानते थे अत. स्पष्ट 
है कि थे समाज तथा उसको प्रमुख आवश्यकाओं को भी स्वीकार करते यें। 
लोकायत दशन में दण्डनीति तथा वार्ता का भी विचार पाया जाता है, जिससे हम 
इस निष्कर्ष पर पहुँच सकते है कि उन्हें इस बात का ज्ञान था कि दण्ड का भय 
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ने होते पर मनृष्य को पशुरूप में परिवर्तित होने मे विलम्ब न लगेगा। अतः कुछ 
चार्वाक उच्छु खल जीवन के पक्षपाती नही थे, प्रत्युत नियमबद्ध जीवन को ही 
सामाजिक आदर्श मानते थे । 


बेद की प्रामाणिकता को अस्वीकार करने और ब्राह्मण पुरोहितो की निन्‍दा 
करने से चार्वाक दर्शन का किसी न किसी प्रकार क्वास्त अवश्य हुआ, परन्तु यहु 
नहीं कहा जा सकता कि इस सम्प्रदाय के नष्ट होने का मुख्य कारण केवल यही 
रहा, क्योंकि जैन और बौद्ध दार्शनिको ने भी वेदों की प्रामाणिकता को स्वीकार 
नही किया और ब्राह्मण पुरोहितो की निन्‍दा भो की है । ईश्वर की मान्यता को 
अस्वीकार करना भी उनके 'हास का कारण नहीं बताया जा सकता, केंयोकि जैन, 
बौद्ध, साख्य और मीमॉँसा दर्शन भी ईश्वर की सत्ता में विश्वास नही करते । 
आत्मा के अस्तित्त को अधित्य कथन करना भी उसके पतन का कारण नहीं ही 
सकता क्योंकि अधिकाशत: बौद्ध दाशनिको ने भी ऐसा ही किया है । जड़ तत्वों 
की सत्यता के विषय मे अनेक वस्तुवादियों ने कुछ इसी प्रकार का मतव्य दिया 
है। मनस की सत्ता को जड तत्वों से निमित होने का आग्रह भी उनके ह्वास का 
मुख्य कारण नही कहा जा सकता। बैयक्तिक सुखवाद प्रायः प्रत्येक मनुष्य में 
पाया जाता है, वास्तव में आनन्द सभी चाहुते है। अतः चार्वाक सम्प्रदाय के 
हास का मुख्य कारण, मानव-मूल्यो को अस्वीकार करना ही कहा जा सकता 
है, क्योकि मनुष्य उन्ही के द्वगरा जीवित रहने के योग्य होता है। चरम सुख ही 
लक्ष्य होता है, ऐन्द्रिय सुख उसकी छाया ही कहा जा सकता है । सुख मे केवल 
भात्नाओं का ही नही प्रत्युत गृण का भी अन्तर होता है । किसी भिम्न' श्रेणी के 
जानवर का सुख वही नही है जो किसो दाशनिक का | यही कारण है कि बाद 
में धुत और सुशिक्षित चार्बाकों मे अन्तर स्थापित किया जाने लगा | वात्स्यायन 
का कामसूत्र' यद्यपि ऐन्द्रिय सुखो पर बल देता है, फिर भी धर्म अधंवा मानव- 
भुल्यों को ही जीवत का चरम लक्ष्य बतलाता है ओर इस बात पर बल देता है 
कि सानव-मूल्यों भौर ऐन्द्रिय सुखो मे समरूपता होनी चाहिए । उनके अनुसार 
धर्म, अर्थ और काम भें किसी प्रकार भी केवल एक पर ही बल नही दिया जाना 
चाहिए, वरन एक सुगठित व्यक्तित्व के लिए तीनो पर समान बल देना ही भाव- 
श्यक है । ' यदि इनमे सामंजस्य न्‌ स्थापित किया गया तो असामान्य व्यक्तित्व 
के बचने का भय अवश्य रहेगा | वात्स्थायन का सुख इसलिए शिष्ट संमझा जाता 
है कि वे ब्रह्मचयं, धर्म तथा नागरिक वुत्ति को अधिक महत्व देते है । इनके बिना 








१- परस्परस्य अनुपधातकम्‌ त्िवर्ग सेवेत-- 
कामबूत्र, अध्याय २ 
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मानव का सुख-भोग पशुओं के सुख-भोग से कुछ भी भिन्न नही है। ज्ञानेन्द्रियो 
की तुप्ति ही काम या सुख का मूल है! शरीर-रक्षा के लिए जिस प्रकार क्षघ्रा 
की तुप्ति आवश्यक है, उसी प्रकार इन्द्रियों की तृप्ति भी सिताव्त आवश्यक है । 
किन्तु इन्द्रियों को ललित कलाओं के अभ्यास द्वारा समझित बनाया जाना 
चाहिए । कोई भी व्यक्ति इन कलाओ के अभ्यास में समर्थ तभी हो 
सकता है जबकि उसने बाल्यकाल में ब्रह्मचय का पालन किया हो 
और वेदों का अध्ययन करके ज्ञान प्राप्त किया हो ॥ बिना शिक्षा के 
सनुष्य का सुख-भोग पशुओं के सुख-भोग से किसी भी प्रकार लिन्न नहीं 
हो सकता + अनेक सूखवादी ऐसे मिलते है जो वतंमान सुख का किसी 
भी प्रकार परित्याग नहीं करना चाहते, वें जीवन में उचित सुख-भोग प्राप्त 
करने के लिए बाल्यकाल में किसी भी कला का अभ्यास नही करते । वात्स्यायन 
के अनुसार ऐसा कार्य-कलाप घातक द्वोता है, ऐसी मनोवुत्ति का व्यत्ति खेती 
करना अथवा बीज बोना भी छोड़ सकता है क्योकि इसका फल तुरन्त न मिल- 
कर बाद भे प्राप्त होता है । वात्स्यायन ते सुख-लिप्सा को सयत रखते के लिए 
अनेक ऐतिहासिक दुष्दान्तो को उपस्थित करने की चेष्टा की है और यह 
दिखलाया है कि यदि हमारी प्रवृत्तियाँ धर्म और अर्थ में सामंजस्य स्थापित न 
कर सकी तो वे सर्वताश का कारण हो सकती है और सुख-भोग की सभी 
सम्भवनाओं को नष्ट कर सकती है। उनका कथन है कि सुख-भोग की अबरु- 
थाओं तथा साधनों का विचार-वितिमय करना चाहिए। यह सही है कि 
साधारण जनता विचार यथा अध्यन करके कास वही करती, किन्तु उनके मध्य जो 
थोड़े से मनीषी होते है उनके विचार अज्ञात रूप से जन-साधारण तक पहुँच 
जाते है और सामह्य लोग उनसे लाभ उठाते हैं। इस प्रकार हम देखते है 
कि वात्स्यायन एक विचारशील सूखवादी थे और उनके विचारों का आज भी 
काफी महत्व है । यद्यपि यह सत्य है कि मनृष्य भी पशु की प्रवृत्तियों को प्राप्त 
किए रहुता है, पशुओं की भाँति इन्द्रिय-सन्तोष भी उसी प्रकार आवश्यक है 
जिस प्रकार क्ष॒घा अथवा प्यास की तृप्ति, किन्तु इसके साथ ही साथ बहू 
समोवेज्ञानिक और नैतिक जीव, चिन्तक और स्वचेतन प्राणी भी है जो मूल्यों 
के विषय में अपना मत प्रकट करता है। बत" उसे पशुओं की भाँति ऐन्द्रिय 
सन्‍्तोषो से सनन्‍्तुष्ठ न रहकर इस पशु-प्रवृत्ति को शिष्टता , स्वनियत्नण, 
शिक्षा, ससकृति और आध्यात्मिक अनुशासन के द्वारा मानव मृश्यों से परिणत 
कर देना चाहिये । 

इस प्रकार हुम कहु सकते है कि जहाँ चार्वाक दर्शन ते अनेक अवांचछ- 
नीय घारणाओं का प्रधार किया वद्ी उसकी भारतीय दाशेनिको को बहुत कूछ 
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देग भी है । उसने भारतीय दर्शन को हुठ विश्वास से बचाया। इसको पुष्टि में 
इतना ही कहना पर्याप्त है कि प्राय: सभी भारतोय दंशेनों ने पूर्व पक्ष के रूप भे 
चार्बाक मत का सकेत करके उनके आशक्षेपों को दूर करने का प्रयात्ष किया है ६ 
ऐसा प्रतीत होता है कि मानो उनके विचारों के मूल्याकेत की कसौटी चार्वाक 
सिद्धान्त ही था| संक्षे पत*, एक ओर तो चार्वाकोीं ने अनेक दार्शनिक समस्याभों 
को उपस्थित करते का प्रयास किया और दूसरी ओर इसके कारण 
अनेक दाशंतिक संम्प्रदायों का प्रादुर्भाव हुआ और में हुठ विश्वास से 
बच सके तथा अपने विचारों का युक्तिपृ्वक विवेचन करने में सफलता 
प्राप्त की । 


डं 


अच्ध भारतीय दशशनों में 
मौतिकवादी प्रवत्तियाँ 


भौतिकवाद की एक मुख्य धारा वैदिककाल या उसके पूर्व से भी चली 
आ' रही है यद्यपि उसे चिन्तन और तके का अधिक वल नहीं भिला किन्तु जन- 
साधारण की अभिरुचि और मान्यतायें उश्चका सबसे अधिक समर्थन करती रही 
है । यही कारण है कि वैदिक और श्रमण परम्परा के अन्य दार्शनिक भी भौतिक 
बादी प्रवृत्तियों से पूर्णतः मुक्त नही रह सके | उत्तकी चिन्तन धारा भे भौतिकवादी 
तत्व किसी म॑ किसी रूप में विद्यमान रहे हैं | हम इत दर्शत पद्धतियोँ का 
संक्षित विवेचन कर उनकी भौतिकवादी प्रवृत्ति पर प्रकाश डालेंगे। पहले हम 
श्रमण परम्परा की दो धाराओ मे से जैन-दर्शन को लेते हैँ । 
जेन-दर्शल 

जन-दर्शन की स्थिति भौतिकवाद और बध्यपत्मवाद के मध्य है। इसने 
दतवादी वस्तुबाद स्वीकार किया है । जीव और अजीव दो चेतन और जड प्तत्तायें 
नित्य विद्यमान है। यहां जड़ जगत की सत्ता उसी प्रकार स्वीकार को गयी है 
जैसे भौतिक वादी स्वीकार करते हैं! किन्तु चेतना जड़ तत्त्वों की उत्पत्ति न 
होकर अपनी स्वतम्त सत्ता रखती है । 

बस्तुत; किसी भी दाशेनिक हूपरेखा का आधार ज्ञान-मीमांसा की सान्य- 
ताये' होती हैं। भौतिकवादी प्राय: प्रत्यक्ष को ही प्रामाणिक ज्ञान मानते है । 
प्रत्यक्ष ज्ञान के भी दो पक्ष हैं--ज्ञाता और ज्ञेम । शुद्ध भौतिकवाद ज्ञेय प्रधात्त है । 
देतवाद में ज्ञाता और शेय की स्थिति एक समान है । अध्यात्मवाद मे ज्ञाता ही 
प्रधान है । जैन-दर्शत मे हेमचन्द्र ज्ञान को स्ववोधक्षम और अर्थबोधक्षम मानते 
हैं। इसका तात्पयं है कि ज्ञाता की चेतता स्वय प्रकाशित होती है और उसके 
द्वारा जड वस्तुओं की सत्ता भी प्रकाशित होती है। इसलिए यह स्वपर ब्यवसायी 
शान कहलाता है ।' इस प्रकार के ज्ञाव मे वाह्य वस्तुओं को भौतिक सत्ता सहज 
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स्वीकृत होती है $ 
प्रत्यक्ष ज्ञात दो प्रकार का है-पारमाथिक और व्यावहारिक 8 जीव कर्म-बन्धन 

से मक्त होकर जब अपने आप को जानता है और उसे जमत्‌ के सभी विधम बिना 
गन और इन्द्रियों को सहायता लिए सर्वेदा भासित हीते है, तो उसे पारभाधथिक 
प्रत्यक्ष कहते है । संसारी जीव को वस्तुओं के ज्ञान के लिए इन्द्रियों और मन की 
चेष्टाओं पर तिर्भर रहना पड़ता है। इस प्रकार का जान व्यावहारिक प्रत्यक्ष है। 
दोनों प्रकार का प्रत्यक्ष ज्ञान भीतिकवादी दृष्टिकोण का समध्धंक है | पारमाथिक 
प्रत्यक्ष यद्यपि अतिभौतिक प्रतीत हीता है किन्तु उसमे भी वस्तु जगत अपनी 
स्वतस्त्र सत्ता नही खोता 

इसके अतिरिक्त, जन दर्शन में सामान्यतः प्रत्यक्ष और परोक्ष दो प्रकार के 
ज्ञान माते गये है, कहीं-कही विशेष रूप से औपस्य और आगम ज्ञान को सम्मि- 
लित कर चार प्रकार का ज्ञान माना गया है। 

अनुमान परोक्ष ज्ञान है इसमे हेतु दवारा साध्य का ज्ञात होता है + हेतु 
और व्याप्ति के विषय में जैनियों के अपने कुछ विचार हो सकते है, किन्त उससे 
भौतिक जगत की सत्ता का मिपेध वही होता । 

नत्व-विध्वार की दृष्टि से जँतों ने सात तत्व माने है--जीव, अजीव, 
आख़व, बन्ध, संवर, निर्जरा और मोक्ष ॥ इनसे से पहले दो तत्त्व दध्य हैं| जीव 
शद्ध चेतन स्वख्प है । उमसे स्वन्नाव से ज्ञान और दर्शन है । वह अमूर्त है किन्तु 
जिस शरीर मे रहता है उसमें उसका बही आकार होता है । बह शरीर और 
इन्द्रियों के सयोग से कम करता है और अज्ञान की दक्शा में कर्म-पुदूगल उससे 
प्रवेश करता हैं तथा वह बन्धन में पड जाता हैं। वह नित्य परिणामी है। 
इसमें सकोच और विकास दो गुण है। इसलिए वह प्राप्त शरीर का आकार 
धारण कर लेता है। वह अरूप होने के कारण इन्द्रिय गोचर नही है ) 

शरीर को सरचना के ऊपर जीव की चेतना की अभिव्यक्ति निर्भर करती 
है! पेड़-पौधों भें उसकी चेतना कम भासित होती है, पशु-पक्षियों में उसका 
प्रकाश बढ़ता दिखाई देता है। मनुष्य से वह अधिक चेतन है। मनुष्यों में भी 
जो कमं-बन्धन से मुक्त हैं उनमे इस चेतना का प्रकाश सबसे अधिक है | शरीर 
के चष्द होने पर आत्मा सध्ट नही होता । जब तक उस पर कर्म का लेप है उसका 
जन्म-मरण चलता रहता है। 

चेतना के विषय में जैन-दर्शन की यह माध्यता सिद्ध करती है कि चेतन 
द्रव्य और अचेतन द्रव्य उस प्रकार प्रतिगामी और विरोधी नही है जैसे देकात के 
दर्शन में । यहाँ जड़-चेतत एक-दूसरे पर प्रतिक्रिया कर सकते है | शुद्ध आत्मा 
में भी कुछ ऐसा भौतिक गण है जिम्के कारण उसमें कर्मे-पुदगल प्रविष्ठ हो सकता 


अन्य भारतीय दर्शनों में भौतिकवादों प्रवृत्तियाँ । ८१ 


है और स्वय उसमें भी घटा-बढी हो सकती है। दीपक के प्रकाश का दुष्टान्त 
जीव की चेतना में भौतिकता का संकेत देता है । जीवों की अनेकता और पृथकता 
भी भौतिकता के प्रभाव के कारण ही हो सकती है। किन्तु डेल रिपे का वह 
कथन' कि जैनियों की जीव विषयक अवधारणा इस अर्थ में चार्वाक मत के अनुसार 
ही है कि निम्न स्तर पर बह कर्म-पुद्गल से लिप्स रहता है, ' उचित नही है । 
जैनियो ने जीव को अजीव से पृथक रखकर उसे कुछ परिरप्कृत रूप अवश्य दिया 
है। यह बात दूसरी है कि उसे आध्यात्मिक रूप देने में वे उसे भौतिकता से 
पूर्णरूपेण न छुड़ा सके हों । 

अजीव के पाँच भेद है-- पुद्गल, धर्म (गति), अधर् (अगति), आकाश 
और काल | इनके भौतिक रूप में तो किमी प्रकार का सन्देह नहीं किया जा 
सकता । पुद्गल आदि द्रव्य वास्तविक जीर सित्य है। उत्पत्ति व्यय और शअ्रौब्य 
उनके गुण होते हुए भी वे किसी न किसी रूप में नित्य सत्तावान है। अणु रूप 
में विभक्त हो जाने पर भी उनका नाश नहीं होता है। इनकी उत्पत्ति किसी 
चेतन तत्त्व से नहीं हुई और व कोई चेतन सत्ता उनकी उत्पत्ति और स्थिति में 
सहायक होती है। इनके अपने स्वथ गुण-धर्म हैं जिसके कारण सूष्टि बनती' 
बिगड़ती रहती है । हम यह कह सकते हैं कि चार्वाक के भौतिक जगत की तुलना 
में जैनियों के भौतिक जगत में कोई तात्विक भेद नहीं है । केवल भौतिक तत्त्वों 
के विभाजन, वर्गीकरण और व्यवस्था पर कुछ गम्भीर चिन्तन किया गया है 
और इसमें होने वाली गति की व्याख्या करने का प्रयास हुआ है ! 

जैनियों ने ईश्वर जैसी किसी अतिभौतिक सत्ता को अस्वीकार ही नहीं 
किया वर्त, न्याय-दर्शन में ईश्वर की सत्ता को सिद्ध करने के लिए दिए गये 
तर्कों का दृढतापूर्वंक खण्डन भी किया है । यह प्रवृत्ति चार्वाक मत के अनुकूल 
ही है । बौद्ध मन में ईश्वर की सत्ता का खण्डन करने में ऐसी तत्परता बही 
दिखाई गयी । जैन-दर्शन में यदि कुछ अभीोतिक तत्त्व स्वीकार किग्रा है तो वह 
है अलोकाकाश भौर मुक्त जीव । मुक्त जीव अलोकाकाश में धास करता है और 
बही उसे जानता भी है। संसारी जीव न उसे जानते है मौर न उस ऊँचाई तक 
पहुच सकते है | 

जैन नीतिशास्त्र में पंचमहात्रतों का बड़ा महत्व हैं। बनका अध्यात्म 
करने से जीव करम-बन्धन से छुठकर मुक्त हो सकता है। मुक्ति उसकी सर्वोपरि 
उपलब्धि है। मृक्त होकर जीव अमर दो जाता है। उसे फिर शरीर धारण 
करता और छोड़ना वहीं पडता । यहू मान्यता चार्वाकों के भौतिकवाद से अलग 
हटकर है। किन्तू इस नेतिकता मे कुछ भौतिकवादी तत्त्व भी स्पष्ट दिखाई देते है। 


4 088 88|28- 7॥8 48080 वावताधता की ्तातत 7४०प्रच्चात॥ ७ 99 
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जैनियो का कर्म एक भौतिक तत्त्व है। वह कमे-पुद्गल कहलाता है। 
जड़ होते पर भी बहू स्वर्य जीवो को फल देता है और सुख-द ख का अनुभव 
कराता है। उसके पीछे ईश्वर यां कोई देवदटा नहीं है जिसकी आज्ञा से कर्म 
अपना फल देता हो । इसे स्पष्ट भौतिकवादी प्रच॒क्ति कह सकते है। जीव अपनी 
मृक्ति स्वय अपने प्रयास से करता है । परम्परागत प्राप्त जैन-धर्म के अतिरिक्त 
उसका और कोई संद्दायक नही है । उसकी सहायता करने के लिए ने ईश्वर है, 
ने कोई देवता । इसलिए जन नीतिशाःस्त्र प्रकतिबादोीं और मानवतावादी है | 


क्ौद्ध दर्शन 


जैन मत की परम्परा कृछ प्राचीन भले ही हो किन्तू उसकी मान्यताओं को 
स्थिर रूप उसी समय प्राप्त हुआ जब बौद्ध धर्म का उदय हुआ और उस समय 
की माग के अनुसार जैव और बौद्ध दोनों सम्प्रदायों में चेतिकता को प्रधान स्थान 
देकर व्यावहारिक जीवन दर्णव प्रशस्त किया गया । ईसा से ५०० वपं पूर्व देश 
से एक ओर वदिक धर्म एक हजार वर्ष से भी पुराना हो चुका था और व्याब- 
हारिक जीवन में वह अतेक् अधश्वविश्वासों और विंकृुतियों से घिर चुका था 
तथा दूसरी ओर वैदिक धर्म के विरोधी उपक और आजीविक अधर्म और 
बर्नतिकता का प्रचार कर रहे थे जिनके लिए ने कुछ पाप-पृण्य था, और ने अपत्मा- 
परमात्मा जैशी कोई नियामक सत्ता थी। ऐसे समय में नैतिकता अ्रधान सरल 
दर्शन सिद्धान्तों पर आधारित जीवन जीने की शिक्षा अपेक्षित थी । इस मांग की 
पूर्ति करते के लिए महावीर और गौतम बुद्ध दोवो ते प्रयात किया | स्वभावतः के 
तत्कालीन परम्पराबादी और प्रतिक्रियावादी दोनों धाराओं से अलग रहे किन्तु 
उनके प्रभाव से बचना उनके लिए असम्भव था । 


गौतम बुद्ध का जन्म ५६७ ई० पूं० हुआ था। दुःख निवृत्ति के लिए 
राज्य त्यागकर वन में मूनियों से शिक्षा ग्रहण करते हुए असेक जगह घृमते रहे 
और अन्त में गया मे उन्हें बोध प्राप्त हुआ । थे सर्वेज्ञ हो गये। तृष्णा का क्षय 
हो गया । उसके उपरास्त वे शान्तिमय जीवन व्यत्तीत करते हुए झौर अपने अनुया- 
यियों को शिक्षा देते हुए विचरण करते रहें। उन्होने जो कुछ शिक्षा दी बहू 
मौखिक थी । उन्होने न स्वय कोई ग्रस्थ लिखा और उनके शिष्यों ते। उन्तके 
जीवनकाल के सौ वर्ष बाद उनकी परम्परा के शिष्यों ने उसकी शिक्षा का संग्रह 
किया जो ग्रन्थ रूप में पिठक नाम से विख्यात हुए । 

गौतम बुद्ध चार आये सर्त्यों की शिक्षा देते थे- द्‌ “ख है, दु'ख का कारण 
है, दुःख मिरोध है और दु.ख निरोध गामिती प्रतिपत्‌ है। इस प्रतिपत्‌ के मठ 
मग हैं, इसलिए इस योग कहते हैं जो पत्जलि के योग स पृथक है 


अन्य भारतीय दशनों में भौतिकवादी प्रवृत्तियाँ | करे 


इसके आठ अगर है- सम्यक ज्ञान, सकहप, वचन, कर्मान्त, आजीव, व्यायाम, 
स्मृति और समाधि । इसके अध्यास से हादश लिदान वाले भवचक् का अस्त हो 
जाता है ॥* 

बुद्ध की इस नैतिक शिक्षा मे किसी अनौतिक तत्व या ईश्वर को आवश्य- 
कता नही मातरी गयी है । इसमे आत्मा का भी कही उल्लेख नहीं है। इसलिए 
इसे भौतिकवादी नीति शास्त्र तो कह सकते है किन्तु इसका लक्ष्य विषय सुख 
नही है! इसका उद्देश्य जीवन के समस्त दुःखों से छुटकारा मात्र है 

बुद्ध के दाशनिकों का आधार उनका क्षणिकवाद का सिद्धान्त है । इसके 
अवसार ससार में सब कुछ क्षणिक है! स्थुल-सूक्म, शारीरिक-मानसिक कुछ भी 
एक क्षण से अधिक नहीं दिकता। इस परिवतेन के मूल में कोई भौतिक या 
आध्यात्मिक नित्य वस्तु नहीं है। इसलिए यदि नित्य वस्तु को सतत भाने तो 
यहाँ कुछ भी सत्‌ नही है! जगत का परिवतंव एक निरण्धार प्रवाह मात्र है। 
जगत को नित्य विद्यमान या उसका उच्छेद मानता दोनों अधिवादी विचारधाराये 
हैं। मध्यम मार्ग का अनुसरण करने वाले बुद्ध कहते है कि इस दोनो के बीच 
की स्थिति अर्थात परिवर्तन ही सत्य है।' 

मतुष्य का शरीर भी प्रतिक्षण बदल रहा है। शिशु से वालणए, बालक से 
क्शोंर, किशोर से युवा, युवा से प्रौढ़ और प्रीढ से वृद्ध होता हुआ मनुष्य बदल 
रहा है। मानसिक चेतना भी प्रति क्षण बदल रही है ! नित्य आत्मा जैसी कोई 
वस्तु नही है । बुद्ध का यह सिद्धाव्ठ भौतिकबाद का ही समर्थन करता है । 

सामान्य रूप से अस्तित्व और क्षणिकता से विरोध दिखाई देता है किन्तु 
अर्थ-क्रिया-कारित्व के रूप मे उस अस्तित्व पर विचार करे तो स्पष्ट हो जाता 
है कि यह कोई विरोध नहीं है। स्थायी सत्ता मानने में आत्म व्याधात है । 
अस्तित्व का अर्थ है कार्य क्षमता । इसके अनुसार अस्तित्व ससार के पदार्थों 
की व्यवस्था मे किसी प्रकार का परिवतंन करने की क्षमता का नाम है। यदि 
पदार्थ स्थायी हो तो संसार मे किसी प्रकार का परिवर्तत सम्भव नहीं हैं । जड 
जगत भें जो भी गति दिखाई दे रही हैं वह अधेक्रियाकारित्व और क्षणिकत्व 
के कारण है | ये दोनों गुण ससार की सभी वस्तुओ मे विद्यमान है। जन-दर्शन 
भे जड़ जगत में क्रिया सम्भव बसामे के लिए धर्म (गति) और अधर्मा (अगति) 
दो तत्त्व माने गये है। वह अवैज्ञानिक कह्पना प्रतीत होती है। उसकी भपेक्ष 
बौद्ध मत अधिक उपयुक्त हैं | 

बौद्धों के क्षणिकवाद और अर्थक्लियाकारित्व को ध्यान भे रख उनके 
१- सजूत्त तिकाय १४. २ 
२-० संजुक्त निकाय २-१७, ३-१३६० 
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प्रतीत्य-समृत्पाद को समझा जा सकता है। बहू कार्य-का रणता का सिद्धान्त है । 
कारण पर आश्रित होकर हीं कार्य की उत्पत्ति होती है। हर वस्तु सापंक्ष है, 
निरपेक्ष कुछ भी नही है । हर वस्तु प्रतिक्षण उत्पन्न होती प्रतीत होती है इसलिए 
प्रतीत्य-समुत्पाद है। बही जगत का धर्म है। इसे जावकर ही वे बुद्ध हो गए 
थे | उनका दुःख मिट गया था। इसका तात्पय है कि भौतिक जगत की वास्तविक 
प्रकृति जान लेने से अज्ञान और दुःख मिट जाता है। वेदान्त-दर्शन मे चित्स्वरूप 
परभात्मा को जाने लेने पर अज्ञान और उसके काये मिटते है । उससे बौद्ध-दर्शन 
के ज्ञान की तुलना करें तो इसमे भौतिकवाद का निषेध या भौतिकवाद से विरोध 
नहीं मिलता | 

उपयुक्त मूल सिद्धान्तो पर ही बुद्ध का कर्म-सिद्धान्त और पुनर्जन्य का 
सिद्धान्त भी आश्रित है। किए हुए कम चित्त में सस्कार उत्पन्न करते है। 
सस्कार ही सचित और प्रारब्ध कर्म का रूप धारण करते है और उन्ही के 
अनुसार व्यक्ति को सुख-दु.ख का अनुभव होता हैं और जन्म भरण की श्वू खला 
भी चलती है। मनृष्य अपने कर्मो' का फल भोगने से बच नहीं सकता | यह कर्म॑- 
विधान इतना याज्निक नहीं है कि मनुष्य अपने कर्मों में सुधार ही न कर सके 
भर सदा इस कमं-चक्र से चक्कर काटता रहे। मनृष्य को कुछ कर्म स्वातंत्य 
भी प्राप्त है। गौतम बुद्ध की यह मान्यता आजीबिको और चार्वाको के मत से 
विपरीत है। वे कोई कमं-सिद्धान्त नही मानते। बुद्ध वे कर्म-सिद्धान्त मानकर 
प्राणियों के बैचित्य और उनके द्वारा भोगे जा रहे सुख-दुख का निदान अवश्य 
किया किन्तु उन्होंने अपने को ईश्वरवाद से अलग रखकर भीतिकवाद के नियत्ति- 
बादी सिद्धान्त की रख्का की है । इस प्रकार वे यहाँ भी भीतिकवादी परिधि के 
वबाहुर नहीं जाते । 

गौतम-बुद्ध पुनरजंस्म को सम्भावित मानकर भी कोई ऐसा नित्य आत्मा 
घही मानते जो एक शरीर छोडकर दूसरे शरीर मे प्रवेश करे | जिन दर्शनों में 
पूर्जन्भ स्वीक/र किया गया है उनसे शरीर से भिन्न आत्मा जीव या पुरष का 
अस्तित्व मादा गया है। वह शरीर नष्ट होने पर नष्ट नहीं होता और अपने 
कर्म के मुल्यानुसस्‍।/२ अगला शरीर प्राप्त करता है। बौद्ध ऐसा कोई आत्मा न 
स्वीकार करते हुए भी पुन्जन्म स्वीकार करते हैं। उनके अनुसार जब भनृष्य 
मर जाता है, उसका भौतिक शरीर जो उसके भौतिक जीवन का आधार है नष्ट 
हो जाता है तो उसका वह जीवन समाप्त हो जाता है। पुनः शरीर धारण करते 
वाला व्यक्ति वह नहीं है जो मर गया था किन्तु वह केवल चरित्र ही है जो 
बराबर रहता है ।* यह चरिद्ध कम विभित होता है जो एक शरौर से दूसरे 


पृ" मभिधमंकोष ३ २४ 
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शरीर से जाता है । यह चरित्र ही एक परिवर्ततशील चेतना है जो एक शरीर 
से निकल कर किसी गर्भ में प्रवेश कर शरीर धारण कर लेती है ॥ यह परिवतंल- 
शील चेतना भी नित्य नहीं है| निर्वाण प्राप्त होने पर वह दीप शिखा के समान 
शान्त हो जाती है । 

आत्मा के सघ्बन्ध में दो अतिवादी मत हो सकते है--ए क तो उपनिषदों 
की नित्य आत्मा और दूसरे चार्वाक का उच्छेदवाद अर्थात आत्मा वास की फोई 
बस्तु नही हैं। गौतम बुद्ध की स्थिति दोनों के मध्य में है । वे एक ऐसी आत्मा 
का अस्तित्व मानते है जो शेप क्षणिक जगत की भांति क्षणिक, परिवतेनशील 
और मुक्ति की दशा में नश्वर है। ओोल्डेन वर्ग के अनुसार, “बौद्ध उपदेशों से 
इसी ओर झुकाव मिलता है कि आत्मा नहीं हैं ।* अन्य दा लिको ने भी बौद्ध- 
मत को अनात्मवादी माना है । यदि यह सत्य है तो वौद्ध-दर्शत मिश्चय ही 
भौतिकवादी है ! 

गौतस-बुद्ध के जीवन काल के वाद उसके अनुयायी पहले दो वर्गों" मे बढ 
गये और हीनयान तथा महायान के वाम से जाने गये | उसके बाद उतके भी 
दो-दो अवान्तर भेद हो गये । वैभाषिक और सौता्त्रिक हीतयानी है और योग- 
जार तथा माध्यमिक महायाती है। इस विभाजन का कारण सत्ता परीक्षा है । 
ससार में दो प्रकार की सत्ताये है--बाह्य जगत , जिसमे पृथ्वी जल आदि उपलब्ध 
है और दूसरे आन्तरिक जगत जिसमे मत, बुद्धि या विचारो का प्रवाह है। 
प्रश्न यह है कि क्‍या ये दोनो सत्ताये स्वतत्त् रूप से मान्य है, अथवा एक की 
सत्ता दूसरे पर आश्वित है अथवा दोनो में से कसी का अस्तित्व नहीं 
है । इन विभिन्न सम्भावनाओं को लेकर बौद्ध-दर्शन में प्रमुख चार सम्प्रदाय 
बन गये | 

वेभाषिक मत के अनुसार ससार में बाह्य और आस्तरिक सभौ वस्तुयें 
विद्यमान है। इस माध्यता के कारण इसे सर्वास्तिवादी या सर्वास्तित्ववादी भी 
कहते है । जगत की सब वस्तुये या भग्व धर्मो के परस्पर मेल से बने है। धर्म 
वे; सूक्ष्म तत्व है जिनका विभाजन या पृथक्‌-करण नही किया जा सकता और 
जिमके सधात से नाना प्रकार की वस्तुये बनती है। इन धर्मों की सत्ता चैभा- 
घिक सौताच्त्रिक और योगाचार भत मे एक समान सान्‍्य है, केवल उनकी सख्या 
में मतभेद है। माध्यमिक धर्म की सत्ता नही मानते ४ 

बौद्धों के अनुसार समस्त धर्मों की उत्पत्ति हेतु (कारण) से होती है । 
तथाग्रत बुद्ध उनके हेतुओ को जानते है। इसलिए उन्होने धर्मो के हेतु और 
२- ओोल्डेन बर्ग, बुद्ध, पूंष्ठ २७३ 
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विरोध का वर्णत किया है। धर्म दो प्रकार के होते है--सालव (रूल सहित ) 
और अनाख्रव (मल रहित) । साख्व धर्क को सस्कृत कहते है, क्योकि वे सस्कार 
वाले है। ये हेतू तथा प्रत्यय से उत्पन्न होते है, इसमे राग और द्वेघ मिश्चित होता 
है और ये अनित्य होते है। अभिधर्म कोश के अनुमार 'सस्कृत क्षणिक मत ' 
अर्थात्‌ सस्क्ृत धर्म क्षणिक होते हें । सरक्ृत॒ अर्थ कृत या रचा हुआ है । बनाख्रव 
धर्म हेतु-प्रत्यय से उत्पन्न नहीं होते इसलिए वे सस्क्ृत नही है और वे नष्ट भी 
ही होते है । ये मित्य और शुद्ध है । अनाख़॒ब या असस्कृत धर्म तीन प्रकार के 
है--आकाश, प्रतिसस्या तिरीध और सप्रतिसख्या निरोध | सस्कृत धर्म चार 
प्रऊार के है-- रूप ११ प्रकार के, चित्त १ प्रकार का, चैतसिक ४६ प्रकार के 
और चवित्तविप्रयुक्त १४ प्रकार के | इस प्रकार कुल मिलाकर ७५ प्रकार के पर्म 
वेभाषिक मत ने माने है। प्रतिसख्या का अर्थ हूँ प्रजा | इसीलिए प्रज्ञा हारा 
होने बाले मिरोध प्रतिसंख्या निरोध कहलाते है। पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ और उनके 
विषय रूप हैं। स्यारहवा कृूप “अविज्ञप्ति' नामक कमे है जो कालान्तर से फल 
देता है। चित्त मन या विज्ञान को कहते है। इससे सम्बन्ध रखते वाले धर्म था 
सस्कार चैतसिक या चैतस कहलाते है। चित्तविध्रयुक्त वे धर्म है जो त रूप है और 
ने चित्त से सम्बन्ध रखते है, दोतो से पृथक है। 
वेध्ाषिक भत की इस स्थिति का उल्लेख करते हुए डेल रीपे इसकी 
तुलना प्रसिद्ध भौतिकवादी लुक़ सियस से करते है और इसे एक उत्तम कोटि का 
भोतिकवाद निर्धारित करते है । नार्थाप की मान्यता है कि बसुवधु पहले 
सौतान्तिक मत का अनुयायी था और भौतिकवादी था । बाद में, बहु विज्ञास- 
वादी हो गया । डॉ० मित्तल इसका उल्लेख करते हुए कहते हैं कि इसका कषर्थ यहू 
हैं कि बंभाषिक मत निश्चय भी भौतिकवादी है ।' इन विचारकों का मत असगत 
या निराधार नही है। 
जहाँ तक सौतान्त्रिक मत की स्थिति का प्रश्न है, उसकी मान्यताओं मरे 
थोडा अन्तर भले ही हो किन्तु हीनयान के खेमे में बहु भी भौत्तिकवादी ह्ीहै। 
इस मत के सस्थापक आचार्य कुमारलात और उसके शिष्य श्रीलात के अनूसार 
बाह्य जगत की सत्ता तो है किन्तु वह केग्ल अनुमान से सिद्ध है। इसलिए इस 
मत भो वाह्मानुमेयवाद कहते है। बुद्ध के क्षणकवाद का सिद्धान्त ध्यान में 
रखकर यदि हम बाह्य जगत को देखे तो ज्ञात्त होगा कि हम अपनी इन्द्रियों से 
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अस्य भारतीय दर्शरतों में भर्तीतकवादी प्रवृत्तियाँ | ८७ 


जिस संसार का ज्ञान प्राप्त करते हैं वह प्रतिक्षण बदल जाता है! जब तक हुम 
संसार के विषय मे वुछ धारणा मिश्चित करते हैं , तब तक वह स्वत बदल जाता 
है । उस बदले हुए समार को हम जब तक जानते हैं वह पुन बदल जाता है । 
हमारा हर क्षण का ज्ञेय ससार अतीत में लीन हो जाता है। भविष्य के संसार 
को हम देखने में असमर्थ है । 
इस प्रकार हम जो कुछ जानते है वह केवल हमारा विज्ञान ही है। हमारे 
विज्ञान या चित्त मे बाह्य वस्तु के जो चित्र बनते है उन्हीं को हम जानते है । 
हमारे चित्त में जो चित्र बनता है उसका स्रोत बाह्म जगत में अवण्ण ही क्‌छ 
होना चाहिए । वहू वस्तु हम अनुमान से ही जान सकते है | अनुमान के हारा ज्ञेय 
बाह्य संसार सिथ्या नहीं है। उसका अध्तित्व अवशण है। अतः सीत्नान्त्रिक भी 
बाह्य जगत की सत्ता उठी प्रकार यथार्थ मानते है ज॑से वैभाणिक मानते है । 
अन्तर केवल इतना है कि वैभाणिक उसका ज्ञान प्रत्यक्ष मे प्राप्त करना सम्भव 
सानते है और सौत्नाम्त्रिक उसे अनुमान से ही जानते है । 


यदि यहू कहा जाय कि हमारे मानसिक विचार ही ऐसे प्रतीत होते है 
मानो वे कोई वाह्य पदार्थ है तो सौत्नान्तिक इसके उत्तर में कहते है कि यह मत्त 
तके पर ठहर नहीं सकता, क्योकि यदि बाह्य पदार्थों की सत्तर न होती तो इस 
प्रकार के मूल रूप न होने के कारण इस प्रकार की तुलना ही नही हो सकती थी। 
कोई व्यक्ति जो अण्ने होश में हो ऐसा कभी ने कहेगा कि वसुमित्तन निःसन्वान 
मा के पुत्र की तरह दिखाई देता है। इसके अतिरिक्त यदि बाह्य सप्तार हमारी 
ही कल्पनाओ, इच्छाओं या विचारों का मर्त रूप होता तो वह हमे सदा अनुकूल 
ही दिखाई देता किनन्‍तू ऐसा नही है । इससे सिद्ध है कि वाह्य संसार है अवश्य, 
किन्तु हम उसे अनुमान से उसी प्रकार जानते है जैसे किसी व्यक्ति के बढते हुए 
शरीर को देखकर हम अनुमान करते है कि उसे पौष्टिक भोजन मिलता हैं अथवा 
किसी की म्‌ृखाकृति देखकर हम उसके मनोभाव का अनुमात लगा लेते है ॥ डॉ० 
राधाकृष्णन सौतास्लिको की परिकल्पित द्ेतवादी मानते है। 


सौताम्त्तिकों का परभाणुबाद लगभग उसी प्रकार का है जैसा वैज्ञापरिकोौ 
का | ये आकाश को भी परमाणुझप मानते है क्योकि दोनो मावमात्त हैं। 
उसका रूप था विस्तार नही है। चेतना स्वय अपने को प्रकाशित करती है और 
उसके प्रकाश में अन्य वसस्‍्तुये भी प्रकाशित होती है ज॑से दीपक स्वयं जलता है 
और दूसरे को भी जलाता है इस कारण सौतान्त्रिक मत वस्तुवादी तो माना जा 
सकता है किन्‍तू उसका झुकाव प्रत्ययवाद की ओर स्पष्ट रूप से दिखाई 
दता है । 


८ भीतिकवाद 


योगाचार सम्प्रदाय में बाह्य जगत की सत्ता नहीं मानी गयी है । एक 
मात्र विज्ञान या चेतता की' ही सत्ता है । इसलिए इसे विज्ञानवाद कहते हैं । 
माध्यमिक सम्प्रदाय में विज्ञान को सत्ता भी स्वीकार नहीं को गयी है । इसलिए 
इस दोनो से भौतिकवादी प्रव॒ुत्ति खोजना दुष्कर है । 

न्याय-दर्शत 

ईसा से लगभग चार सौ वर्ष पूर्व महर्षि गौतम ने न्याय-दर्शन प्रबतित 
किया | यह दर्शन मुख्य रूप से प्रमाणो का विवेचन करता है। “्याय! शब्द 
पारिभाषिक रूप में पचावयववों के समूह का सूचक है। इसमे अनुमान आदि की 
प्रमाणिकता पर गभीर विचार किया गया है। किन्तु प्रमाण के अधार पर तत्त्व- 
दर्शन संभ्वस्धी समस्याओं का भी निर्णय हुआ है । भौतिक जगत की प्रकृति, 
जीवात्मा, ईश्वर, मोक्ष आदि पर भी प्रकाश डाला गया है। 


कणाद प्रणीत वैशेघिक दर्शन भी इससे बहुत छुछ साम्य रखता है । उनकी 
प्रतिपादन शैली भें थोडा अन्तर है। न्याय प्रमाण या तके पर अधिक-बल देता है 
तो बैशेधिक तत्त्व विचार प्र । इस प्रकार ये दोनो दर्शव एक-दूसरे के 
पूरक है । 

गौतम के न्याय-दर्शन के विकास की एक लम्बी परम्परा रही है। इसमे 
रुचि रखने वाले घिद्दानों ने तकेशास्त् का विस्तार किया और एक नव्य-न्याय 
की परम्परा चल पड़ी । गगेश का ग्रन्थ तत्वचिन्ताम्मणि युग॒-प्रवर्तेक ग्रन्थ हैं । 

न्‍्याय-दर्शन' के प्रथम सूत्र के अनुसार प्रमाण, प्रभेय, सशय, प्रयोजन, 
दृष्टान्त सिद्धान्त, अवयव, तक निर्णय, बाद, जल्य, वितण्डा हेत्वाभास, छल, जाति 
और भिग्नह स्थान-ये १६ तत्त्व है जिनके ज्ञान से मुक्ति प्राप्त हो सकती है। 
इन तत्वों पर विचार करने से आत्मा, जगत और ईश्वर का स्वरूप भी निश्चित 
हो जाता है। इनके विषय में हमारी भिथ्या-धारण या अज्ञान निद॒त्त हो 
जाता है । 

इस दशंत की मान्यता के अनुसार ज्ञान विषयों को उसी प्रकार प्रकाशित 
करता है जैसे दीपक का प्रकाश उसके निकट रखी वस्तुओं को प्रकाशित करता 
है । ज्ञान का आध्रार जात्मा है। अतः यह ज्ञान आत्माश्नयी है ज्ञान तभी सत्य 
होता है और प्रमा कहलाता है जब वह विषय के अनुरूप हो | इसका अर्थ है ज्ञान 
में आने वाली वस्तुये ज्ञान के अधीन नहीं वरन, अपदो स्वतन्त्र सत्ता रखती हैं । 
ज्ञानका ग्रासाण्य या अप्रामाण्य व्यवहार से सिद्ध होता हैं। दिखाई देगे दाली वस्तु 
यदि हमारी प्यास बुझाती है तो उत्तके विषय में हमारा पूर्व ज्ञान अब प्रमाणित 
हो गया हम मान सकते हैं कि यहू जल हो है बत याय दश्न अपनी ज्ञान 


अन्य भा रतौय दर्शनों में भौतिकवादी प्रबुत्तिया । ८ 


मीमासा से वस्तृणआाद और व्यवहारवाद का संयुक्त रूप प्रस्तुत करता है। 


वस्तुृवाद के अनुसार ज्ञाता और ज्ञेय का वापस्त से बाहरी संबन्ध है । 
शैेय की सत्ता ज्ञाता पर निर्भर नहीं है। बाह्य जगत और उसकी वस्तूये स्वय 
अपनी सत्ता से विद्यमान है और उनकी रचना परमाणओं से हुई है। इसलिए 
परमाणु और उनसे निर्मित बस्तये' क्षणिक ने होकर नित्य और चिरस्थायी है। 
पृथ्वी, जल, अग्नि, और वाय ये चार तत्व विभक्त हो सकते है, इसलिए ये 
परमाणुओं मे तिभित हैं । आकाश विभक्त नही हो सकता । वहू उसी रूप में लित्य 
और विभ्‌ है। काल की भी सत्ता है, किन्तु वह परिवतेतशील है । 


इन भौतिक तत्त्रों के अतिरिक्त आत्मा और ईश्वर की भी मत्ता है ईश्वर जगत 
की रचना परमाणुओं के उपादान से करता है। आत्मा बुद्धि और इन्द्रियों के द्वारा 
जगत का ज्ञाता है। इसलिए न्याय-दर्शन हँतवादी है। बह आन्मा और जगत 
की पत्ता समान रूप से स्ववतव मानता हैं | 


न्पाय-दर्शन मे जगत का वस्तुवादी रूप उसकी भौत्तिकवादी प्रवृत्ति सिद्ध 
करता है । साथ ही आत्मा का स्वरूप भी इस प्रवृत्ति से मक्त नहीं है । इस दर्शन 
में आत्मा एक ऐसा द्रव्य माना गया है जो स्वय चेतन स्वरूप नहीं है। चेतना 
उसका! आकस्मिक गुण है। मन और शरीर के संयोग से उसमे चेतता का गूण 
उत्पन्न होता है। सुपुष्ति और मुक्ति की दशा में आत्मा चैतन्य रहित होकर अपने 
शुद्ध स्वरूप में स्थित रहता है। चेतन्ण की सत्ता आत्मा में पृथक और स्वतत्न 
नही है | चैतन्य एक गुण है और आत्मा उसका आश्रयभूत ढृष्य ! गुण की सत्ता 
द्रव्य से अलग मही होती । आत्मा चैतन्य के बिन भी रह सकता है 

नैय्याथिको के अनुसार चेतना न शरीर का धर्म है, न इन्द्रियों का, न मन 
बुद्धि का न प्राण का और न किसी पदार्थ का । यह आत्मा का ही गण' है, किल्तु 
वह आत्मा का स्वकहूप लक्षण नही है । आत्मा और चंतबन्य का समवाय सम्जन्ध 
है । यह मान्यता स्वाय-दर्शन की विचित्रता है। आलोचना की दृष्टि से देखे तो 
यह स्थिति चार्वाक मत से अधिक अच्छी नही है। जैसे चार्वाक चेतना की उत्पत्ति 
चार भूर्तों के संयोग मे मानते हैं वैसे ही वैयायिक आत्मा और मन्त आदि के 
संयोग से चेतना की उत्पत्ति मानते है जबकि चेतना का न स्व॒तन्त्त अस्तित्व है और 
ने आत्मा आदि किसी तत्त्व का नित्य स्वाभाविक धर्म है। श्री हब आदि बेदा- 
त्तियों ने चेतताहीन आत्मा की मान्यता वा उपहास क्या है। मृक्तावस्था मे 
नग्यायिकों की शिलावत जड़ आत्मा में और चार्बाक के विनप्ट आत्मा मे कोई 
विशेष अन्तर नहीं है। कारण में कार्य की अविद्यमानता भी तकेहीन है । अतः यह 
कहा जा सकता है कि व्याय-दर्शन में आत्मा की सत्ता मानने पर भी जडवाद 


०. भौीतिंकवाद 


छुटकारा वही मिलता है। 

फिर भी न्याय दर्शत को भौतिकवादी नहीं कद सकते, क्यों कि उसमें एक 
चेतन ईश्वर की मत्ता स्वीकार की गई है ॥ न्यायसुत्र में ईश्वर का उत्लेख 
संक्षिप्त रूप मे मिलता हैं । बाद के वेयाथिक वात्स्याथन, उद्योतकर, वाचस्पति 
मिश्र, उदयत, गर्गेश आदि ने ईश्वर की सत्ता स्पष्ट रूप से स्वीकार नहीं की 
वबरत उसकी स्षत्ता सिद्ध करते के लिए प्रमाण भी जुदाये। ईश्वर-विधयक ये 
प्रमाण न्‍्याय-दर्शन की अपनी विशिष्ट उपलब्धि है । 

यहाँ ईश्वर को ज्ञान, सुख, इच्छा, प्रयत्त और श्वर्म से युक्त माना गया 
है ॥ वह शक्तिमान है, सर्वेज्ञ है और मर्वेनियता है। वह जगत का सिभित्त कारण 
और जीवों के शुभाशुन्न कर्मो का फलदाता है । 

वे शेथिक-द शत 

कणाद प्रणीत बेशेंपिक-दर्शन न्याय के समान ही है, किन्तु उसकी चिन्तन- 
धारा स्वतस्त्र है। दोनों की उत्पत्ति लगभग एक ही समय हुई थी। न्याग्र-दर्णन 
प्रत्यक्ष, अनुमान, उपभान और शब्द इत चार प्रमाणों को मानता है किन्तु बैशे- 
घिक केबल पहले दो प्रमाण मानता हैं। उपमान और शठ्द को अनुमान के 
अन्तर्गत ही मान लिया गया । न्याय १६ तत्त्वों की कल्पना करता है, किन्‍्तू 
बैश्ेपिक केवल मात तत्व स्वीकार करता है | ये सात तत्व है-द्रव्य, गुण, करे, 
सामात्य, विशेष, समवाय और अभाव । 

द्रव्प इस सब में प्रधान है | वहू अन्य पदार्थों" का आश्रय है। कारये के 
समवायी कारण और गूण तथा कर्म के आश्रयभूत पदार्थ को द्रव्य कहते हैं । 
प्रत्येक द्रव्य को इन सब का एक साथ आश्रय आवश्यक नहीं है। आकाश दबव्य 
क्रिया का आश्रय नहीं है, घट आपदि द्रव्य उत्पन्न होकर एक क्षण बिना गुण के 
स्थिर रहते हैं और आत्मा में समवायी कारण आश्रित नहीं है। अत, जो द्रव्यत्व 
जाति वाला हो उसको द्रव्य कहते है। यही द्रव्य का लक्षण है । 

दृच्प एक वच्त (ग्यिली है। इसमे अस्तित्व, अविधेयत्व और ज्ञेयत्व के 
लक्षण है ।  गूण-और करे का आश्त् होना उसका नित्य लक्षण नहीं है ।* फिर 
गुण-कर्म के बिता द्रव्य शत्यमाल्न रह जाता है अथवा वह॑ केवल अनुमान का 
विधय होगा । कणाद उसे योगिक अन्त ष्ट के द्वारा ग्राह्मय मानते हैं। सामान्य 
विशेष और समवाय का ज्ञात हमारी बुद्धि से होता है।' 

व्य का अपना स्वरूप न अध्यवात्मबादियों की मान्यता के समान' चेतर 
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अन्य भारतीय दशनों में भौतिकवादी प्रवुत्तिया । ६१ 


है और न प्रतीत्यसमुत्याद का सिद्धान्त मानते वाले बौद्धों के समाव एक दूसरे 
की सत्ता पर निर्भर रहते वाला सापेक्ष तत्व है। द्रव्य अपनी सत्ता से उसी 
प्रकार अस्तिस्ववान है जैसा हमारे समक्ष उपस्थित है । बहू एक वतमान वास्त- 
विकता है और स्वय अपनी सत्ता से विद्यमान है । 
द्रव्य गुणों से युक्त होकर देश और काल की अपेक्षा से वस्तु कहलाता 
हैं । द्रव्य और गुण दो पृथक तत्व मानना एक तर्कीय आवश्यकता है। यदि गुण 
व्य के साथ उत्पन्न हो और सदा उसके प्ताथ रहे तो दोनो मे भेद ही नही किया 
जा सकता । इसलिए जिस क्षण द्रव्य उत्पन्न होते है वे मृणों से' रहित होते है । 
गुणों से उनका सम्बन्ध दूसरे क्षण होता है।यह अनुभव से भी सिद्ध है। हम 
दृब्य का कोई गण दो मानते हैं, किन्तु गुण का गुण था गुण का दध्य नहीं 
मानने । तात्पय यह है कि द्रव्य की परिभापा गुणों के आश्रय के रूप में ही की 
जा सकती है । 
व्य दी प्रकार के हो सकते है-मित्य और अनित्य | परमाणु नित्य द्रव्य 
है और बनसे निर्मित पृथ्वी आदि द्रव्य अनित्य हैं। परमाणु निरवय है, 
इसलिए नित्य है, किन्तु जो वस्तु अवयबी और परमाणु अथवा किसी अन्य 
वस्तुओ के संयोग से उत्पन्न हुई है वह कभी नष्ठ भी होगी उसके 
परमाणु पृथक हो जायेंगे ! निरवयी द्रव्य नित्य स्वतन्त्र, निरपेक्ष और 
अविनाशी होता है । उसकी उर्तपत्ति भी नहीं होती है । अवयवी द्रव्यों का कारण 
अपने से भिन्न कुछ और होता है । 
द्रव्य सख्या में कुल वो है-पुथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, काल, देश, 
आत्मा और मन । समस्त चर-अचर सुष्टि इन्ही द्ब्यो का समुदाय हैं । पृथ्वी, 
जल, अर्नि और वायू के मूल कूप उन्तके परमाणु है। बे प्रत्यक्ष के विषय नही 
है । बायू परमाणुओ का सघात होकर भी आँखों से नहीं देखा जा सकता। 
आकाश, काल, देश, आत्मा और मन भी प्रत्यक्ष नही जाने जाते ।* 
द्रव्यों को मूर्त और भूत दो प्रकार का भी माना जाता है मूर्ते दृब्य 
प्रिच्छिन्न और परिमाण वाले होते है । उनमे क्रिया और गति होती है जैसे 
पृथ्वी, जल आदि । आकाश ऐसा नहीं है। वह अमूर्त है। इसलिए उसमे क्रिया 
या गति संभव नहीं है । भूत द्रव्य से भौतिक पदार्थ उत्पन्न होते हैं।मन 
परमाणुओं से बना माना जाता है किन्‍त्‌ उससे किसी वस्तु की उत्पत्ति नहीं 
होती । आकाश परमाणुओं से निर्मित नहीं है फिर भी भौतिक है और उससे 
शब्द की उर्त्पात्त होती है ५ 
नी में से तीन द्रव्य आकाश, काल और देश सर्व व्यापक है। उनका 


प्‌ वेशषिक सूत्न ७ १२ 


दई२ । भौतिकवात 


सम्बन्ध सभी परिच्छिन्न और मूतते वस्तुओं से है । 

आत्मा भी एक द्रव्य है। इसकः ज्ञान इन्द्रियो से नहीं होता । आगम और 
और अनुमान के द्वारा ही इसे जाना जाता है अनुमान के द्वारा हम विचार 
करते है कि हमारी चेतता का कारण हमारा शरीर, हमारी इन्द्रियाँ या हमारा 
मन नहीं हो सकता । फिर हमारी चेतना का कारण क्या है ? हम सुख-दु .ख, राग 
हैंष, सकल्प*विकह॒प का अनुभ्नव कश्ते है। हम श्वास लेते और निकालते हैं, पलकें 
खोलते बन्द करते है और हमारे मन तथा इन्द्रियों के द्वारा कार्य होते है। हमारे 
शरीर के घाव स्वत भरते है। वेशेषिक मत मे इत सबका कारण आत्मा ही भाना 
जाता है । इससे यह सिद्ध होता है कि आत्मा एक चेतन द्रव्य है और उसी चेतना से 
ये सब ज्ञान और क्रियाये सम्पन्न होती है । किस्तु ऐसा नहीं है। न्‍्याय-दर्शन 
के समान वेशेषिक-दर्शन ते भी आत्मा को अपनी मूल अबस्था में चेतन नहीं 
मानता गया है। प्रलय काल या मुक्तावस्था मे, जब आत्मा का सम्बन्ध शरीर 
और मन से नहीं होता तो उसे वस्तुओं का बोध नहीं होता । अशरीरिणामा- 
त्मनां न विषयावबोध ' अर्थात अशरीरी आत्माओं को विषय का बोध नही 
होता । चेतना मानो एक गृण है जिसका भाश्य आत्म-द्रव्य है। इसलिए चेतना 
आत्मा का नित्य और अनिवाय॑ लक्षण तही है। जात्मा को सुख-बुख या बाह्य 
वस्तुओं का ज्ञान भन, इन्द्रियो और शरीर के द्वारा हो होती है। यद्यपि 
आत्मा सर्वेव्यापक हैं किन्तु मन आदि की परिचष्छिन्नता के कारण उसे सीमित ज्ञान 
ही होता है। 


आत्मा में चेतता की यह स्थिति देखते हुए यह कहना कठिन है कि 
वैशेषिक इशन भौतिकवादी है अथवा नहीं ? डॉ० राधाकृष्णन ' जैसे 
भरध्यात्मवादी यह कहते है कि वैशेपिक भौतिकवाद नहीं है, यद्यपि यह एक 
यथार्थ वादी तन्त्र है, क्योंकि यह अभौतिक हृब्यों, यथा आत्मा को स्वीकार करता 
है और ठोस मूर्तप भौतिक द्र॒व्यों को नही वल्कि उन्तके अति सूक्ष्म रूप को 
यथार्थ मानता है । इसके विपरीत एम० एन० राय जैसे भौतिकवादी वेशेषिक 
दशन को उसमें प्रतिपादित आत्मा के आधार पर ही उसे 'शुद्ध भौतिकवाद' 
मानते हैं। उनके मंतानुसार कणाद-तन्त्न में अतिभौतिकवाद या अध्यात्मवाद 
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अन्य भारतीय दशर्नो मे भोतिकवादी प्रवृत्तियाँ। &३ 


के लिए कोई स्थान नही है । आत्मा और चेतना मे नित्य सम्बन्ध सही है | जब 
आत्मा का सम्बन्ध मन से होता है तो परमाणुओं के आकस्मिक गुण से चेतना 
उत्पन्न होती है । 

यद्यपि कणाद ने भौतिक द्वव्यों से पृथक आत्मा का एक स्वतत्र दब्य 
स्वीकार किया है, जो चार्वाक मत से कुछ अलग हटकर है, किन्तु जैसे चार्वाक 
चार भूतों के सयोग से चेतना की उत्पत्ति मानते है बसे ही कणाद आत्मा और 
सन आदि के सबोग से चेतना की उत्पत्ति स्वीकार करते हैं। उनके अनुसार किसी 
नित्य चेतन तत्व की मान्यता अनावश्यक हैं। इससे यह निष्कर्ष निकालना कठिन 
नही है कि आत्मा की सत्ता स्वीकार कर लेने पर भी वैशेषिक सत भौतिकबाद 
से बच नही जाता है| 

इसके अतिरिक्त उनकी आत्मा के बिघय में जो धारणाये हैं वे भी इसी 
निष्कर्ष की पुष्टि करती है। वे अनेक आत्माओं की सत्ता स्वीकार करते है। 
आत्मा की अनेकता सिद्ध करते वाले उनके तर्क लगभग उसी प्रकार के है जैसे 
साख्य मत के हैं। व्यवस्थातों नाना * अर्थात सभी आत्माओ की अवस्था नाता- 
विधि है | कोई बन्धन में है, कोई मृक्त हे, कोई सुखी हैं । यदि आत्मा एक हो तो 
सब का अनुभव एक समान होना चाहिए । वेदान्त दर्शन में बद्ध जीवों की अनेकता 
उतकी उपाधि भिन्नता के कारण माता गया है और मुक्तावस्था मे उत्हें ब्रह्म के 
साथ एकत्व प्राप्त समझा गया है। किन्तु इस प्रकार का भेद वेशेषिक मत मे 
नहीं है. फिर कणाद आत्मा की बृद्धावस्था से उसे मन के साथ सयुक्त मानते है 
और एक शरीर छोडकर दूसरे शरोर मे जाते समय तथा नया शरीर प्राप्त करते 
समय उसका मत उसके साथ उसी प्रकार जाता है जंसे बेदान्त मत में जीव के 
साथ उसका सुक्ष्म शरीर और वामनाये जाती है वैशेषिक मत 'विश्येष' नाम का 
एक तत्व स्वीकार करता है, जिसके द्वारा एक आत्मा दूसरे से पृथक रह 
सकता है । 

यह कहता कठिन है कि मुक्तावस्था से आत्माओो की पुयकता कंसे बची 
रहती है जब वे सब व्यापक और एक रूप है। उस अवस्था में विशेष तत्व 
उनके साथ कंसे रह सकता हैं ? डॉ० दासमगप्त ने कल्पना की है कि 
वैशेषिफ मत में आत्मा एक है यद्यत्रि अनेक प्रतिवधों के बिचार से और 
श्रुतियों में दिए गये आदेशों के पालन करने की आवश्यकता के लिए 
सन्‍्हे अनेक मन लिया गया है । किन्तु धॉण्राधाकृष्णन, इस सुक्षाव को 
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स्वीकार करता कठित माततें है । 
आकाश सब मू॑ वस्तुओं और घटनाओं को अवकाश देता है और 

रिक्त है किन्‍्तू बह भी एक दब्य हैं। वह शब्द गण का आश्रय हैं। यह अन्यय- 
व्यतिरेक विधि से जाना जाता है। स्पशे, रूप, रस और गंध उससे सम्बन्ध नहीं 
रखते । सर्व व्यापक होते के कारण यह सिष्किय है | उसभे गति नहीं होती । 
परमाणु नित्य हैं, अत' उनके स्थित रहने के लिए आकाश भी नित्य है । पलय 
काल में आकाश नष्ट नही होता | वह परमाणुओं के सयक्त होकर पदार्थ बनने 
में भी सहायक होता हैं। आकाश शब्द का विशेष कारण और देश सब कार्यों) 
कप सामान्य कारण है। इसलिए काकाश और देश में भेद किया गया है। 
पूं-पश्चिम आदि दिशाओ तथा दूर - समीप आदि स्थानों का कारण देश 
ही है। 

काल वस्तुओं की उत्पत्ति, स्थिति और वाश का हेतु है। अनित्य पदार्थों) 
में परिव्तत उसी के कारण होता है। वस्तुओं की गति भी काल के ही अन्दर 
होती है । काल समस्त घिश्व में व्याप्त है और एक स्थतस्त्न सत्ता है। क्षण, दिन 
माह, वर्ष आदि काल के ही मू्त रूप है। मूल रूप मे काले एक है और नित्य 
द्रव्य है। 

वेशेषिक-दर्शन मे परमाणुवाद की ग्रकल्पता सशक्त रूप में आई है | कणाद 
से पूर्व आजीविव' आदि का ध्यान इस ओर गया था और उपनिषदों में भी 
इसके सकेत मिलते है, किन्तु वंशेषिक-दर्शन मे इस मत का पर्याप्त विकास 
हुआ है । इसके अनुसार जो पदार्थ विखण्डित होकर हिस्सों मे बट सकते है, वे 
परमाणुओं से निर्मित कहे जाते है। परमाणु पुनः विभक्त नही हो सकते, इसलिए 
वे भविनाशी हैं, किन्तू उससे बने पदार्थ अनित्य है | पृथ्वी, जल, अग्नि और बाय 
रूपो में नित्य है किन्तु मूत रूप मे वे अनित्य है। आकाश परमाणुओं से निर्भित 
नही है, इस|लए वह नित्य है। परमाणुओं स्रे मिलकर जब वस्तु बनती है तो 
वे समवाय सम्बन्ध से जुड़ते हैं और सयोग उनमे सहकारी होता है । यद्यपि पर- 
माणु इन्द्रिवातीत है किब्लू उनका वर्गीकरण चार श्रेणियो से हो सकता है । घनमे 
स्पर्णं, रूप, रस और गध का भेद है । उन्हों से नेत्र, स्पश्े, स्वाद और नासिका 
की उत्पत्ति होती हैं। यही कारण है कि प्रत्येक इन्द्रिय एक विशेष गुण को ही 
ग्रहण करती है | गध युक्त परमाणुओं से नासिका इन्द्रिय की और पृथ्वी तत्व की 
उत्पत्ति होने के कारण नासिका पृथ्वी की गध ग्रहण कर लेती है । यही विधान 
सब इन्द्रियों के साथ है। 

परमाणु का एक परिमण्डल होता है। अन्य परमाणुओं से संयुक्त होने 
पर बहू छः ओर से घिर जाता है। इसलिए उसके छः पाएवं समझे जाते है, 
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किन्त्‌ यह प्रकल्पना मात्न है यथार्थ नहीं। परमाणओं में अन्दर बाहर का भेंद 
नहीं है और वे देशरहित हैं। प्रलय काल मे वे गतिहीन अवस्थ! में रहते है । 
उनमे बाह्य आयात से गति उत्पन्न होंती है । उनको गति देने वाला एक विशिष्ट 
धर्म है, 'धर्म विशेषात्‌ और बह धर्म है 'अदुष्ट' । 

वेशेषिक दर्शन की यह एक बडी समस्या है कि उनके द्वारा कह्पित 
अदृष्ट परमाणुओं में गति कसे उत्पन्न करता है और वह कहाँ रहता है। प्रलय- 
काल में आत्मायें अचेतम होने के कारण वे स्वयं या अदृप्ट के द्वारा गति उत्तन् 
नहीं कर सकती । यदि अदृष्ट परमाणओ मे रह कर अपने स्वश्नाव में गति 
सत्पन्न करें तो वह गति नित्य होगी और प्रलय की अवस्था से आ सकेगी | यदि 
अवृष्ट अपनी सत्ता रखता हो तो उसे इतना विवेक रखने के लिए चेतन भी होना 
चाहिए कि कब सृष्टि करमी है और कब प्रलय ! यदि बढ़ चेतन हो तो ईश्वर के 
अतिरिक्त कुछ न होगा और यदि चेतन नहीं है तो उसे प्रेरित करने के लिए 
उससे पृथक एक ईश्वर की आवश्यकता होगी ॥ यदि ईश्वर की हो सत्ता माननी 
पड़ती है तो अईष्ट की कोई आवश्यकता नहीं। 


डॉ० राधाकृष्णन के अनुसार, “अणाद-सूत्रो से प्रकट रूप में ईश्वर का 
उल्लेख नही है । परमाणओ और आतत्माओ मे प्रारम्भिक गाते अदृष्ट के कारण 
होती है । कणाद भले ही विश्व की व्याख्या अदुष्ट तत्व के द्वारा करके सम्तुष्ट 
हो गये हों, पर उनके अनुयायी अनुभव करने लगे कि अदुष्ट तत्व अध्यन्त अस्पष्ट 
तथा धर्मंविहीत है ।” वेदान्त-सूत्र की व्याख्या करते हुए शकराचार्य ने 
वैशेघिक-दर्शत मे ईश्वर का कोई स्थान नहीं माता है। उससें परमाणुओ और 
आत्मा को नित्य और अन्नादि सत्ता स्वीकार कर उनकी नानाचिध अवस्थाओं 
की व्याख्या अदृष्ट के द्वारा हो मानी है । 

इस अदुष्ट को यदि अचेतव तत्व माने तो वैशेषिक-दर्शन शतप्रतिशठ 
भौतिकवादी है । किनत्‌ू जिस दर्शन मे दो तत्वों के संयोग से उत्पन्न होने बाली 
चेतना स्वीकार की जाती है, वह तक की दुष्टि से कितना ही दुबंत हो फिर 
भी अदृष्ट से चेतता का तत्व स्त्रीकार किया जा सकता है। उसे जड़ तत्तत्र 
मानकर उसका प्रेरक कोई चेतन ईश्वर खोजने की आवश्यकता नही है। प्राणियों 
के कर्मो से उत्पन्न होने बाला अदृष्ट अपने सुक्ष्म रूप मे अपने साथ प्राणियों की 
चेतना का कुछ अंश झी ला सकता है * चेतना की स्वतंत्न सत्ता स्वीकार करते 
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वाले अध्यात्मवादी दार्शनिक इस अदृष्ट की कल्पना में अनेक दोष देख सकते हैं 
किन्तु वैशेषिक दर्शन रहस्यवादी प्रकत्पनाओं से अपनी रक्षा करता हुआ 
भौतिकवाद झौर वस्तृवाद के स्तर पर जीवन और जगत को व्याख्या पर्याष्त 
सफलता के साथ करता है । 
सांख्य-धोग वर्दाल 

साख्य-दर्शम में भौतिकवादी प्रवृत्ति खोजते समय हम उसके साथ योग- 
दर्शन भी सम्मिलित कर सकते हैं क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि ये दोनो दर्शन एक 
दूसरे के पूरक है। साँख्य जीवन के सिद्धान्त प्रतिपादित करता है और योग उन 
सिद्धान्तों को जीवन भें उता रने के लिए उनका व्यावहारिक पक्ष निर्धारित करता 
है । सम्भव है कपिय का साख्य-दर्शन पहले प्रकट होकर प्रसिद्ध हो गया हो 
और पतंजलि ने उसे स्वीकार कर मृक्ति-साधना की पद्धति बाद मे विकसित मी 
हो ॥ फिर भी दोनों बर्शतो की मान्यताओं प्े एक मुख्य अन्तर अवश्य है। साख्य 
अनीश्वरवादी है और योग ईश्वर की मत्ता यत्किचित स्वीकार कर लेता है । 
पतजलि का ईश्वर केवल एक पृरुष विशेष है जिसके साथ बधम-मक्ति का प्रश्न 
नहीं है और जो योगमाधना करने वाले अपने भक्ता की सहायता करता है। 
वह न जगत की रचना में सहायक होता है और न जीवों के शमाशुभ कर्मों का 
फल देता है । 

भारत मे वेदान्त के बाद साख्य दर्शन को ही सर्वाधिक्त मान्यता प्राप्त 
है| शकराचार्य ते इसको अपना विरोधी प्रधान भलल माना हूँ ।' उसके तरककीय, 
दोषों से अपने को बचाकर वे अद्वेत वेदान्त को अजेय मान लेते हैं। हसमे सन्देह 
नही कि पश्चिमी दाशेनिक वर्नादे, मेक्डोनत, शेरवात्स्क्री आदि ते उसके तर्कीय 
और वैज्ञानिक आधार की प्रशसा की हैँ । 


साख्यन्दर्शन हे तवादी है । प्रकृति और पुरुष दो स्वतन्त्न तत्व है । यह एक 
ओर शुद्ध भौतिकवाद का विरोध कर चेतना की स्वतन्त्त सत्ता स्वीकार करता 
है और दूसरी ओर अध्यात्मवादी दृष्टि का खण्डन कर प्रकृति को चेतना से उत्पन्न 
ने मानकर उप्तकी स्वतन्त, अनादि सत्ता प्रतिपादित करता है। कुछ विद्वान साख्य 
की प्रकृति में चेतना के तत्व देखने का प्रयास क्रते है। वे प्रधान से उत्पन्न बुद्धि, 
अहकार और मन देखकर मान लेते है कि प्रकृति पृर्णह्पेण जड नही है| अन्य 
विद्वान प्रकृति में ही पंचभूतों की उत्पत्ति पाकर और कपिल द्वारा उसे चेतन 
पुरुष का प्रतिद्वन्द्दी तत्व जानकर यह धारणा बना लेते है कि साख्य एक भौतिक्ष- 
वादी दर्शन है । उनके विचार से पुरुष तत्व की सान्‍्यता ही सिरर्थक दे 
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इस प्रकार की विरोधी धारणाये बनते का कारण यह है कि सांख्य- 
दर्शन देकातें के द्वेतववाद से अधिक साम्य नहीं रखता है। देकाते के हत मे 
माइण्ड' और 'सैदर' दो तत्व है | वहाँ माइण्ड (मत) चेतन तत्व है किन्तु साख्य 
दर्शन से मन प्रकृति की ही उत्पत्ति है। माइण्ड और मटर दोनों प्रकृति है । पुरुष 
प्रकृति का ज्ञाता होने के कारण मन-बुद्धि का भी ज्ञाता है ! 

सांख्य-दर्शन में तत्त-चिन्तन प्रक्रिया परमाणुवादियों के मत से भिन्न है । 
वहाँ सन, बूद्धि, अहुंकार आदि सूक्ष्म तत्वों की उत्पत्ति भौतिक परमाणुओं से 
होना सम्भव नहीं हे, इसलिए उसको अलग तत्व सांसा गया ॥ सांख्य-दर्शन से 
जड और चेतन दो तत्दो का मौलिक विभाजन कर समस्त जड़ सूष्ठि की उत्पत्ति 
तीन गृणे से स्वीकार कर ली गयी । ये गुण-सत्व, रजस्‌ और तमस्न तीन हैं। 
ये परमाणु रूप नहीं है । सुष्टि में तीनों गुणों के लक्षण दिखाई देते है निम्तु इस 
गुणों को अपने मूल रूप से नहीं देखा जा सकता है । 

सत्व गुण ज्ञान और सुख को उत्पन्न करता है। मत, वृद्धि और इन्द्रियों 
की प्रकाणक शक्ति स॒त्व के कारण हैं रजोगुण क्रिया और परिवर्तन की शक्ति है 
इन्द्रियों मे क्रिया और मन मे चचलता उसी के कारण दिखाई देती हैं| तमोगुण 
जडता का कारण है । वह सत्व और रजस्‌ दोनों का बाधक है| आलस्य, निद्रा 
और अज्ञान इसी के कारण है। पुथ्वी आदि जड़ तत्वों की उत्पत्ति इसी की 
प्रधानता से होती है | 

ये गुण समस्त सुष्टि के कारण है, किन्तु इनका कारण कुछ अस्य नही 
है । प्रलयकाल मे ये तीनों पुथक और साम्यावस्था में रहते है। उस समय उनको 
प्रधान कहते है । तीतो गुणो के सम्मिश्रण से सुप्टि बनने लगती है। किस्तु तमस्‌ 
उममे गति उत्पन्न नही होने देता । पूवे-पूर्व जन्मो के कर्मेफल से जो अदुृष्ट 
उत्पन्न होता है बह जीवों के साथ रहता है। उसके परिषाक होने पर बह जीबी 
को सुख-दु:ख भोगने के लिए सुष्टि उत्पन्न होते के कारण बनता है । उसके प्रभाव 
से तमस दर्बल होता है और वहा विद्यमात रजस सक्रिय हो जाता है। बह सत्व 
को संचालित करता है जिससे महंत की उत्पत्ति होती है। यही समष्टि बूद्धि 
तत्व है। इममें सत्य की प्रधानता है किन्तू विचारों की गति रजस के कारण 
और उसकी परिच्छिन्नता तक्षस के कारण है। 

बुद्धि तत्व में विद्यमान रजस उसमे अहंकार की उत्पत्ति करता है, किन्तु 

अहंकार रजो प्रधान होकर भी सत्व और तमस समस्वित हूँ | अहृकार से जाने- 
न्द्रियाँ, कर्मन्द्रियाँ, मसस. और जब्दादि तम्मात्वाये उत्पन्न होगे हैं। रजस और 
तमस के अनुपात में इसका भेद होता हैं। हन्मात्नाओं भें तमस #१ अंश प्रधान 
हैं इनसे पृथ्वी आदि पंचमहाभूतों की उत्पत्ति होती है ये स्थूल्तम पदार्थ 
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हैं। इस प्रकार सांख्य ने कुल चौबीस, तत्व माने है। इनकेअनतिरिक्त पुरुष पच्ची- 
सर्वाँ तत्त्व है । 
जगत की सभी वस्तुये व्विगुणात्मक, प्राकृद और अचेतन है, किन्तू पृरुष 
(आत्मा) उसके थिपरीत चेतन, अप्राकृत और त्िगृणातीत है। चेतना इसका 
स्वाभाविक धर्म है। स्याय-वैश्ेषिक मे चेतना को आत्मा का गुण मानकर उसे 
भौतिकता की परिधि में घससीट लिया है। सख्य ने ऐसा नहीं किया । इसलिए 
पुरुष की स्थिति देखकर हम उसे शुद्ध भौतिकवादी दर्शन नही कह सकते ! जैन- 
दशत में जीव चेतनस्वकरूप माना यया है, किल्तु उसमे भौतिकता का कुछ ऐसा 
लक्षण है जिससे कर्म-पृदू्गल उसमे प्रवेश कर जाता हैं और वह उसका बंधन 
अनुभव करता है। सांख्य में प्रकृति और पुरुष का कोई वास्तविक सम्बन्ध नही 
हो सकता । फिर भी पुरुष प्रकृति के सम्पर्क में आता हैं और उसके बंधन में 
पड़ता है, इसका कारण अज्ञान है। अज्ञान के कारण पुरुष प्रकृति का बच्चन 
अनुभव करता है, किन्तु उसमें कोई वास्तविकता नही है। पुरुष को अपने असंग 
चेतन स्वरूप का ज्ञान होने पर वह बन्धन' नहीं रह जाता । उसे किसी तप था 
साधन के हारा अपना कर्म-सम्बन्ध छोडते का प्रयास घहीं करना पडता वरत 
शान के द्वारा उसे जानना होता है कि उसे कोई बन्धन नहीं है। इससे यह 
ज्ञात होता हैं कि सांड्य दर्शन में हम प्रकृति की स्वतन्त्र संत्ता देखकर हम उससे 
भौतिकवादी प्रवृत्ति भले ही मानें किन्तु पुरुष रूपी चेतन तत्त्व की स्वतन्त्र सत्ता 
प्रकृति से असंगता और अपने आप में अमूर्तता देखकर हम उसे भौतिकवादी 
कदापि नही मान सकते । यही स्थिति योग-दर्शन की भी है । श्री के० के० भित्तल 
ने यह सच्चाई के साथ स्वीकार किया है कि साख्य-योग दर्शन न शुद्ध भौतिकवादी 
हैं और न वह किसी विशेष प्रकार का आदर्शवाद है, किन्तु वह प्रकृति और पुरुष 
का देतवाद है और इसमें प्रकृति का स्थान प्रधान है ।' डॉ० राधाकृष्णन लिखते है, 
“जैंकोवी का यह विचार कि साख्य एक पूर्वेवर्ती भौतिबादी सम्प्रदाथ का ही 
परिष्कृत रूप है, प्रमाणित नहीं होता | परमार्थ सत्ता तथा आत्मा के स्वातन्द्य 
पर आग्रह रहने के कारण, साख्य ने मानसिक प्रतीति-सम्बन्धी समस्त भौतिक- 
वादी विचारको के विरुद्ध प्रचार को अपना लक्ष्य बनाया | सांख्य के विकास में 
हमें कोई भी अवस्था ऐसी प्रतीत नहीं होती कि जहा पर इसका भौत्तिकवाद 
- “फ8 गाधंशशा। वीक्ष ती9 उ्वांधाएव-५०१३ 5 वह्ातीश गव्वालाशिीशा एफ 
बाएं हांग्राएंह [0 8५४छा ढण॥क्ञाहड) ॥ण 7 भा ।|विश्ताशा ए काए 5७ 
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अन्य भारतीय दर्शनों में भौतिकवादी प्रवृत्तिया । देदे 


के साथ साम्य प्रदशित किया जा सके ।”” इस प्रकार वे जैकोबी के अतिवादी 
पक्ष का विरोध करते हुए दुसरे अतिवादी पक्ष पर पहुंच जाते हैं और उन्हें 
साख्य दर्शन में भौतिकवादी प्रवृत्ति कोई भी नही दिखाई देती | वे साख्य द्वारा 
लिए गए अनुभव के विश्लेषण से उसमें एक अधिक उपयुक्त दर्शन (सम्भवत, 
बेदान्त) की भूमिका देखने लगते हैं; 
सीमासा-दर्श त 

मीमासा-दर्शन पूर्व -मीमांसा भी कहलाता है, क्योकि उपनिषदों को छोड़- 
कर वेदों का पूर्व भाग ही इसका विचारणीय और प्रामाणिक आधार हैं। बेदो 
के इस भाग मे जगत का और इसमे अपने कर्मानुसार म्रमण करने वाले जीव 
की स्थिति का विचार किया गया है। जैमिति से इसको व्याख्या करते हुये सूत्र 
लिखे हैं जिन्हे जैमिनि-सूक्ष या धर्म-यूल्न कहते है । इस पर शबर भाष्य और 
भाष्य पर प्रभाकर तथा कुमारिल भट्ट की टीकाये प्रसिद्ध है। 

धर्म का सम्बन्ध कर्मो के विधि-निषेध से है और कर्म का सम्बन्ध लौकिक 
जगत से है जिसके अन्तगंत मृत्युलोक तथा स्वर्ग-चरक आते है। जीव अपने कर्मा- 
नुसार इन लोकों में जन्मता मरता भ्रमण किया करता है। स्वर्ग का सुख पाना 
उसका सर्वोच्च लक्ष्य है इसी तथ्य को ध्यात में रखकर जीव जगत और कर्म 
का दार्शविक रूप इस दर्शन में निश्चित किया गया है। इन तत्वों की व्याख्या 
भौतिकवादी दुष्टिकोण से हो जाती है, इसलिए मीमासा वैदिक-दर्शंन होते हुए 
भी ईश्वर की उपेक्षा करता है और जीवात्मा के चित्स्वरूप होने की आवश्यकता 
अनुभव नहीं करता । 

कुमारिन ने लिखा है कि मीमासाशास्त्न उनके समय में नास्तिकों के 
हाथ मे चला गया था। उसका उद्धार करने के लिए उन्होने प्रयास किया ॥* 
इससे धृद्चित होता है कि मीमासा-दर्शन भें ऐसे भौतिकवादी तत्व बहुत हैं जिनके 
कारण उसे लोकायत-मत का ग्रतिपादक माना जा सकता है। 

मौमांसा-दर्शन में जगत बौर उसके पदार्थों के वास्तविक भौतिक वस्तु 
उसी प्रकार माना गया है ज॑से वैशेषिक दर्शन में। प्रभाकर द्रव्य, गुण, कर्म, 
सामान्य, समवाय, सख्या, शक्ति तथा सादृश्य को पदार्थ मानते हैं। इनमें शक्ति, 
सख्या और सादुृश्य इनकी अपनी उद्भावना है। सभी बस्तुओं में अपनी एक 





१- भारतीय दर्शन भाग २, पृष्ठ २४४ 
२- भारतीय दर्शन भाग २, पृष्ठ ३२६ 
३- प्रायेगैव हि. मीमासा लोके लोकायतीकृता । 
तामास्तिक पैथे कतु मयं यत्नः कुतो सथा ॥ इलोकबा तिक॑ १० 


१००. नोमिकदाद॑ 


शक्ति होती है, जैसे अग्नि में दाहुकता शक्ति इस शक्ति के रहने पर ही पस्तू 
अपना कार्य करती है । इसी प्रकार संख्या और सादृष्य भी पदार्थ है । 

द्रव्य नौ है--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु कौर आकाश या पाच महाभूत 
द्रव्य है! इसके अतिरिक्त देश, काल तथा मनस आत्माये चार द्रव्य माने गये है । 
कुमारिल ने पदार्थ, द्रव्य, गुण आदि की सख्या में कुछ वृद्धि की है किन्तु उनसे 
जगत के स्वरूए में कोई अन्तर नही आता है। 

जंसिनि और शवर त ईश्वर की सत्ता माचते है और उसके द्वार! जगत 
की रचता स्वीकार करते है। कुमारिल के विचार परे जगठ तित्य है। इसलिए 
उसके बनाने बिगाडने के लिए ईश्वर की सत्ता का प्रश्न ही नहीं उठता। वे यह 
थी कहते है कि स्वंज्ञ कोई हो ही नहीं सकता है। उनके मत से मीमासा-दर्श न 
फो ईश्वर से कोई सरोकार नही है । उसका विचार करना हो तो वेदान्त-द शं न 
देखना चाहिए । 

शरीर, इन्द्रिय और मन से भिन्न आत्मा की सत्ता है। वह भी एक द्वत्य 
है । शरीर के नष्ट होने पर वह नष्ट नहीं होता । वह नित्य हैं । वह आत्मा ही 
स्वर्ग आएहि लोकों में गमन करता है। बह विभु होते हुए भी जिस शरीर मन 
बुद्धि से सम्पक रखता है उसी का ज्ञान उसे होता है, अन्य व्यक्तियों का ज्ञान 
उसे प्राप्त नही होता। आत्मायें अतेक है। उनमें बद्ध और मृ क्त होते का भी 
भेद है। इसके अतिरिक्त महत्वपूर्ण तथ्य यह है कि आत्मा स्वय प्रकाश स्वरूप 
नही है । मन थ्यदि के साथ रहने पर ही उसमे ज्ञान उत्पन्न होता है । 

प्रपञ्चयों से छुटकारा होने पर आत्मा मुक्त हो जाता हैं। शरीर, इन्द्रियाँ 
और विपय अश्रपत्च है। मोक्षावस्था में आत्मा में न सुख है, न आनन्द और मे 
ज्ञान | मन आदि के सम्बन्ध से ही ज्ञाव होता है। मुक्त होने पर आत्मा मन से 
पृथक, हो जाता है। इसलिए उस समय आत्मज्ञान नहीं रहता । ज्ञानर्शाक्त 
मात्र ही आत्मा में रहती है। ज्ञान-शक्ति का लोप आत्मा से कभी नहीं होता । 
उसकी सत्ता और ब्रव्यत्व तो उसके साथ रहते ही है । 

इसी स्थिति को देखते हुए डॉ० मित्तल ठीक ही कहते हैं, “यह ईश्वर की 
सत्ता न मानने के कारण किसी प्रकार के अध्यात्मवाद की अपेक्षा भौतिकवाद के 
अधिक निकट है। इसमे भौतिक जगत की सत्ता स्वीकार की गयी है और उसके 
तत्वों में आध्यात्मिकता का लेश भी नहीं माना है ।''किन्तु वे यह भी स्वीकार 





१- श्लोकवालतिक, आत्मवाद, १४८ 
२- यदस्य स्व नेज रूप जानशक्तिसत्ताद्रव्यत्वादि तस्मिन्नवतिष्दते । शास्त्ञदीपिका, 
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अभय भारतोय दश्षण्ों में भौतिकवादी जरवृत्तियाँ ॥ १०१ 


करते है कि मीमासा स्पष्ट रूप से न भौतिकवाद का समर्थन करता है और म॑ 
अध्यात्मवाद या आदर्शवाद का । 

ज्ञान-मीमासा की दुष्टि से हम देखते है कि यह दर्शन इन्द्रियानुभववाद 
पर जितना बल देता है, चार्वाक को छोडकर शायद ही कोई अन्य भारतीय 
दर्शन उतना वल देता हो । 

वेदान्त-दर्श न 

वेदान्त-दर्शन मे भौतिकवादी प्रबुत्ति बिल्कूल नही है या बहुत कम है ३ 
इसको व्याडया विभिन्न आचार्यों ने विभिन्न रूप में की है। इसमे अनेक सम्प्रदाय 
खड़े हो गये है। यही लक्षण इस बात की सूचता देने के लिये पर्याप्त है कि इसके 
किसी सम्प्रदाय में भौतिकवादी प्रवुत्ति अवश्य बती रही है। इसलिए इस दर्शन 
की परीक्षा कर उसमे भीतिकवादी प्रवृत्ति खोजना व्यर्थ न जायेगा । 

वंदान्त-दर्शन के प्राचीन व्याख्याता यौडपाद से यदि हम प्रारम्भ करे तो 
देखेंगे कि वे बहा को ही एकमात्र सत्‌ वस्तु और अन्तिम तत्व मानते है ।वह देश- 
काल वस्तु अपरिच्छिन्न, अनादि-अमत््त चेतव तत्व है | उसमे भौत्तिकता का 
कोई लक्षण नही है। उसेसे जगत और जीव का भेद आभास मात्र है। वेदान्त 
में विचक्षण पुरुष जगत को बंसे ही देखते है जंसे कोई स्वप्च, माया या गरधर्व॑ 
नगर को देखे ।' * ब्रह् तन किसी का कारण है, न कार्य है। उससे जगत या जीव 
उत्पन्न ही नहीं हो सकते । इसलिए 'त' प्रलय है, न उत्पत्ति, व कोई बद्ध है जौर 
न मुक्त, न कोई साधक है और न मुमुक्षु ॥ इसे अजातवाद कहते हैं ॥ इसके 
अनुसार भौतिक तत्व नाम की कोई वास्तविकता नहीं है । जिसे हम प्रकृति या 
जड़ वस्तु समझते है वह अभास मात्र है। वह तीसों कान में कही कुछ भी नही 
है । व्यक्ति या जीव का नानात्व भी उसी प्रकार मिथ्या है। वह तात्विक रूप 
से ब्रह्म के अतिरिक्त कुछ नही हैं | 

इस सिद्धान्त में भौतिकवादी प्रकृति रंचमात्र भी नही मिलती है । बाह्य 
जगत की तो बात ही वेंया अपना चित्त या मन बुद्धि भी आकाश में पक्षियों के 
चरण-चिक्त के समान है । 


]- 80 ४, ५. पिएहवि शिवशिपााला ता गिदवादा ॥॥90फ0च970 7, 242 


२्‌« स्वप्नमाये यथा दुष्टे गन्धं नगर गथा । 

तथा विश्वमिद दुृष्टं बेदान्तेपु विचक्षणे: । माण्डूक्य कारिका २.३१ 
३- ते निरोधो त चोत्पत्तितेबद्धों न च साधकः । 

न सुझुक्षुन वे मुक्त इत्येपा परमार्थता ॥ . मा० का० २.३२ 


४- 'खे वै पश्रयन्ति ते पदम्‌' मा० का० ४- ररू 


१०२ भौतिकवाद 


शंकराचार्य यद्यपि गौडपाद की परम्परा मे उनके शिष्य के शिष्य हे 
किम्त वे अजातवाद से थोडा हृटकर वेदान्त की व्याख्या करते है । उनके अनुसार 
भी अस्तिम तत्व सच्चिदानस्द स्वछूप ब्रह्म ही है किन्तु उसी की अनिर्वेचतीय 
शक्ति माया ते जगत भौर जीव के सानात्व की उत्पत्ति होती है | नामात्व की 
व्याख्या के लिए माया को उत्तरदायी मानने के कारण शकर की प्रायः “माया- 
बादी' कहा जाता है। जो लोग जगत की सत्ता से प्रभावित होकर उसके कारण- 
झत माया को समझने का प्रयास करते है, वे मिथ्या माया को भी सत्य समझ 
लेते हैं और शंकर को मायावादी कहने का दुःसाहस करतें हैँ । 


शंकर के अनुसार यह जगत रज्जु-सर्प के समान झआामक प्रतीति है और 
यह झाम माया से उत्पन्न हुआ है। माया एक ओर विचित्र जगत की कल्पित 
रचना करती है और दूसरी ओर अविद्या का रूप धारण कर बुद्धि मे उसके प्रति 
सत्यत्व की धारणा उत्पन्न करती है। सत्य एक मात्र ब्रह्म ही हैं । बहू अपनी 
सत्यता के कारण अविका री, अक्रिय, और अरूप हैं। वह अपने से या अन्य किसी 
बस्तु से जगत आदि की रचता वही कर सकता। किन्तु यदि उससे पुथक कुछ 
भी भासित होता है तो उसका कारण वही हो सकता है अभ्य कुछ भी नही | 
इसलिए दाशंनिक दुष्टि से ब्रह्म जगत का कारण न होते हुए भी उसका कारण 
है। यहाँ ब्रह्म और जगत में कार्य-कारण सम्बन्ध “विवर्तवाद' का है ! इसका 
दृष्टान्त रज्जु सर्प या रजत-सीप हो सकता है । 

शकर का दर्शन तात्विक दृष्टि से ब्रह्मवाद है और जगत की दुष्टि से 
मायाबाद | जगंत की जड़ता या भौतिकता का का रण ब्रह्म नही हो सकता, क्योकि 
उसमें ऐसे कोई चिह्न या धर्म वही है। फिर भी इसका कारण खोजे तो त्विगृणा- 
त्मक माथा को ही उसका उत्तरदायी सानना पडेगा। उससे हो भौतिकता का 
कुछ लेश हो सकता है । तात्परय॑यह है कि यद्यपि ब्रह्म अभौतिक तत्व है, किन्तू 
उसमे एक ऐसी अद्भुत शक्ति है जो उसके विपरीत गुण धर्मों को उत्पन्न कर 
सकती है | यह रचना सत्‌ के स्थान मे असत चित के स्थान मे जड़ और आनन्द 
के स्थान में दुःख रूप जगत का आभास उत्पन्न करती है। ब्रह्म की एकता से 
अनेकता और अपरिच्छिन्नता से परिच्छिन्नता उत्पन्न होती है। इस सृष्दि के 
असत स्वरूप पर ध्यान रखें तो भौतिकता के लिए यहाँ कोई अवकाश नही है, 
किन्तू यह ध्यान हटते ही यह प्रतीत होने लगता है कि भौतिकता के कुछ चिह्न 
यहा अवश्य है। अत: हम कह सकते हैं कि शकर के अद्वतवादी वेदान्त-दर्शंव मे 
भौतिकवादी प्रवृत्ति नाम मात्र को ही है | 


रामानुज के विशिष्टाइतवादी वेदान्त दर्शन मे भौतिकताअपने पैर 


अन्य भारतीय दर्शनों में भ्ोतिकवादी प्रवृत्तियाँ । १०३ 


जमाने का प्रथास करने लगती है। इस दर्शन में परण सत्‌ ब्रह्म ही हैं, किन्तु 
वह सगुण ईश्वर रूप है। उसके अतिरिक्त सजातीब या विजातीय कोई अन्य तत्व 
नही है किन्तु उसमे स्वतः ही चित और अचित का भेद है। जीव उसके चित अग 
और जगत उसका अचित अग है। ये दोनों ही ईश्वर के गरीर है। 


ईश्वर अमीम अतिशय ज्ञान, बल, ऐश्वये, वीये, गक्ति और तेज प्रभुति 
असख्य कल्याणमय गुण-समसूहों का महात समुद्र है । उसका दिव्य श्री विश्नह 
स्वेच्छानुरूप सदा एकरस अचिस्त्य दिव्य अद्भुत निल्य निर्मल निरतिशय औज्व- 
लय, सौगन्ध्य, सौस्दर्य, सौकुमार्य,लावण्य और यौवन आदि अनन्त गूणों का भण्डार 
है। विविध विचित अनन्त भोग्य और भोक्त वर्ग से परिपूर्ण निखिल जगत, सदू- 
भव, पालन और सहार उनकी लीला है ' वहू सब में व्याप्त और सबसे परे है | 
समस्त चित अचित जगत उसके महान व्यक्तित्व के एक सहखवे अंश में विद्यमान 
है ।' बह प्रकारह्यय विशिष्ट एक वस्तु होने के कारण रामानूज का वेदान्त 
विशिष्टाइंतवादी है ।* 


इस प्रकार ईश्वर से पुधक्‌ कोई स्वतन्त्र भौतिक वस्तु न होने के कारण य 
दर्शत अध्यात्मबाद का ही प्रतिपादन करता है, किन्तु ईश्वर थे ही भेद और 
अचित, वत्तु की सत्ता स्वीकार कर लेने से तथा जगत को सत्य मानने से यह 
सिद्ध होता है कि रामानूज के दर्शन में भौतिक तत्व धीरे से प्रविष्ट हो गया है, 
प्ले ही उसका विशिष्ट महत्व ने हो । 


रामानुज के अनुसार ब्रह्म की दो अवस्थाये हैं--एक कारण और दूसरी 
कार्यावस्था । कारणावस्था मे संसार चेतन और अचेतन वस्तुओं सहित ब्रह्म में 
अव्यक्त भाव से रहता है और कार्यावस्‍था में जीव और अन्य जड़ वस्तुये' व्यक्त 
रूप में आ जाती है। इनका कारण ब्रह्म होने के कारण ये भी सत है। जीव 
ईशएबर का अश है । यद्यपि यह स्थीकार किया गया है कि जीव ब्रह्म की तरह 
चेतन सत्ताये है, उनका तात्विक स्वरूप आनन्‍्दमय है किन्तु स्वव्यापी ब्रह्म के 
विपरीत वे अणुरूप है| उन्हे अणुत्व या परिच्छिन्नता कैसे प्राप्त हुईैं। किसी 
भौतिक वस्तु के हस्तक्षेप के विना एकरस चित तत्व में विभाजन या अंश होने 
की कल्पना कैसे की जा सकती है ? इसकी तूलता जनों के जीव और साख्य के 


१- रामानुज भाष्य गीता, प्रस्तावना पू० ४ 

२- स्वसकल्पकृत जगदुदबविभवलयलील', वही, १.२३ 
३- वही, १०. ४२ 

४ रामानूज भाध्य ब्रह्मसूत्र १११ 


१०४ | भौधिकवाद 


पुरुष से की जा सकती है । वहाँ की भौतिकवादी प्रवृत्तियाँ यहाँ भी किसी न किसी 
रूप में जिद्यमान दिखाई देती है। इसमे व्यावहारिक दृष्टि का भी आज्रह प्रतीत होता 
है, जिसके कारण जीवो को अनेक माना गया है और इस बात पर ध्य्त न्नट्टी 
दिया गया कि जीवो का विभाजक तत्व क्या है। मुक्तावस्था मे भी उत्तका बैय- 
ज़्िक रूप सष्ट नहीं होता । इसका तात्पय॑ यद्द है क्रि उनकी अनेकता की कारण 
अज्ञान नही है। डॉ० नौलखा लिखते है, "जीव को अणरूप मानने से उसे देश 
(स्पेस) के अन्तर्गत सीमित समझना पहेंगा और इसके परिणाम स्वरूप बह अच्य 
वस्तुओं की तरह स्वयं भी भौतिक दी होगा इसके अतिररित्त स्वय बह मे 
देश की कल्पदा करते से उन अनेक शास्त्रों का विरोध होता है जो उसे शुद्ध 
चेतन और अन्तर बाह्य घेदों से मृक्त कहते है। इस अवधारणा से हमारे सामान्य 
अनुभव की भी उपेक्षा होती है क्योंकि हम भौतिक वस्तुओं को देश के अन्तर्गत 
और चेतना को देश से मृक्त समज्षकर दोनो में भेद करते है | जब पाती को एक 
बू 6 तालाब में पड़ने पर समग्र जल के साथ एकाकार हो जाती है और अपना 
स्वत्तन्त अस्तित्व ममाप्त कर देती है तो यह समझ में नहीं आत्ता कि किसी 
भौत्तिक व्यवधान के बिना जीव तत्वत क्रद्य के समान होते हुए भी ब्रह्म के अन्त- 
गेंत अपना स्वतन्त्र अस्तित्व कैसे बनाये रखता है । 

इतना ही नहीं, यदि रामावुज ईश्वर और जीव के बीच अंशी अश सम्बंध 
भानते है तो इसका अर्थ यह है कि ईश्वर में भी विभाजन हो सकते है । वह भी' 
एक प्रकार का भौतिक तत्व है। विभाज्य होने के कारण वह विनाशी है, अधव] 
परमाणुवादियों की पृथ्वी के समान वह परमाणुओं से निमित है और स्वयं पी 
सृष्टि-प्रलय का हेतू है। ये परिणाम रामानज को मान्य न होगे । इसका तात्पय॑ 
हैं कि उनका चिस्तन भोतिकवादी प्रवृत्ति से प्रशावित है। इतना तो मानना ही 
पड़ेगा कि तात्विक दृष्टि से ईश्वर की चेतना अचित बस्त के अधीन मही है 
वरम वह चित स्वरूण परमात्मा की ही ऐक शक्ति है और उसी पर अपनी सत्ता 
के लिए निभेर है । 

बह्लन्ाचार्य का मत घुद्धाईतवाद है जिसके अनुसार परमात्मा था ईश्वर 
ही एक मात्र सत्‌ वस्तु है। उसमे मिथ्या माया को कोई स्थान नही है । ईश्वर 
ही बिता माया की सहायता केलिए अपनी ही जाविर्भाव और तिरोभाव शक्ति से 
जगत का रूप धारण कर लेता है और उसे अपने में समेट लेता है | इस प्रकार 
यहु जगत तत्वत: परमात्मा ही है । इसकी जडता परभात्मा वा घारण किया 
बाहरी रूप है । इस प्रकार ईश्वर जगत का निमित्त और उपादान कारण दोनो 
है। ईश्वर ने एक से अनेक होने की इच्छा की और बहु जत्तेक हो गया । ऐसा 


पृ डॉ० रामस्वरूप सिंह नौलब्ा शकर का बह्मवाद प० ३४२ 


अन्य झारतीय दशनों में भौतिकवादी प्रवृत्तियाँ ॥ १०५ 


करने मे ईश्वर मे कोई बिक्ोति नहीं आई ॥ जगत की रचना उसके व्यक्त और 
अव्यक्त होने की घटवदा है। भूत पदार्थ ईश्वर का अविक्त परिणाम है | अतः 
ब्रह्म ही मब है और सभी ब्रह्मा है। वह अपरिवर्तंतीय है और साथ ही परिवते- 
नीय भी, वह कुटस्थ है और गतिवान भी । 

जगत की रचना में ईश्वर के सभी लक्षण व्यक्त नही होते है। वह अपनी 
इच्छा से अपने आनन्द लक्षण का दमन' कर जीव की रचना करता है और आनन्द 
तथा चेतना लक्षणों का दमन कर जड वस्तुओं की रचना करता है और उन सब 
में स्वयं समान रूप ये विद्यमान रहता है । इसलिए यह संसार उस प्रकार भिथ्या 
नहीं है जंसे शकर मानते है, वरत बहू ब्रह्म के समान ही सत्य है। किन्तु बललभ 
संसार और उसके नानत्व मे भेद करते हैं। वे संस्तार को सत्य मानते है किन्तु उसके 
नानात्व को मिथ्या बताते है। इसलिए हम सच संसार के प्रति जो सत्यत्व वृद्धि 
रखते है वह ठीक है, किन्तु हमारी गलती यही है कि हम संसार की बहुलता या 
भिन्नता को भी सत्‌ मान लेते हैं। 

बललभ की जीव-विषयक धारणा लगभग वेसी है ज॑सी रामानज की है। 
जीव अनेक हैं और अणु रूप है । भक्ति की माधना से मुक्त होकर जीव शुद्ध जान- 
स्वरूप रहता है किन्तु ससार की अवस्था पर नियन्त्रण रखने का अधिकार 
नही है ! 

इन मान्यताओं से भौतिकवादी प्रवृत्ति बहुत कम है, फिर भी उसका पूरा 
प्रित्याम नहीं कहा जा सकता | 


न्‍ अन्कक्‍आा 


४0 थआ जम 


न 
एम० एन० राय का भोतिकवादी वस्त॒बाद 





परम्परावादी भारतीय दर्शानों में अध्यात्मवाद की अपेक्षा भौतिकवादी 
प्रवृत्तियाँ ही अधिक हैं । बेदात्त दशेन का आधार अध्यात्मवाद ही है किन्तु उसके 
व्याख्यात। किसी ना किसी स्तर पर और किसी न किसी रूप में भौतिकवादी 
प्रवुत्तियों से प्रभावित रहे है! इस दुष्टि से उनका अध्ययन करने पर यह तथ्य 
प्रभाणित हो जाता है । फिर भी कुछ विद्वानों के बीच यह धारणा प्रचलित रही 
है कि भारतीय दर्शन प्रधान रूप से अध्यात्मवादी है और उसमे शकर का अद्देत 
बेदान्त सब्र से अश्विक वर्चस्व रखता है। वही भारत का प्रतिनिधि दर्शन माना 
जाता है । 

वर्तेमाम काल मे अनेक चिन्तकों ने अध्यात्मवादी दर्शन का ही समर्थन 
किया और उन्होंने अपने ढग से उसे प्रस्तुत करने का प्रयत्न किया है। इनसे 
स्वामी विवेकानन्द, अरबिन्द, रवीन्द्रनाथ ठाकर, महत्मा गाश्नी, सर्वपल्ली राधा- 
कृष्णन, कृष्ण चन्द्र भटटाचार्य आदि के नाम प्रमुख है। फिर भी भौतिकवादी' 
दार्शनिकों का अभाव नही है। उनकी एक लम्बी पक्ति है। जी० सी० शर््जी 
अनुभववादी, रासबिहारी दास यथाथंवादी और माववेरद्रताथ राय अपने को 
भोतिकवादी वाहते है। मिकुंज बिहारी बनर्जी और के० सच्चिदानन्द मूर्ति 
प्रत्यक्षवाद से प्रभावित अनुभववादी कहें जाते है । जा० नरेख्द्रदेव, राहुल 
पाकुत्यायन और ध्रर्पानिन्द कौशास्बी की गणना साम्यवादी भौतिकवादियों भे 
होती है । देवी प्रसाद चटोपाध्याय के अनुसार समस्त भारतीय दर्शन में भौतिक- 
वाद की गू'ज छाई है। वे भी उत्तका समर्थन करते है । 

आधुनिक भौतिकवादियो मे मानवेन्द्रनाथध राय को भारत' का अग्रणी 
दाशमिक माना जाता है। भारतीय दर्शन में उनकी देन का हम विस्तृत विवेचन 
करेगे। उनका जीवन काल १८८४६ और १६५४ के मध्य है । चौदह वर्ष की आयु 
में जब उन्होने अपने आस पास विदेशी शासन के विरुद्ध क्राति का बातावरण 
पाया तो वे भी उस क्रान्ति के एक अमस्त्न बने गये | साधनों को जुटाने के लिए 


एम एन राय का भोतिकवादी वस्लुवाद | १०७ 


वे अनेक देशों में घुमते हुए रूए पहुले | वहाँ उन्होंने माक्से के दर्शव का अध्ययन 
किया और उसमे उन्हें क्रान्ति के प्रेरणादायक सूत्र निले | अत उस विचारधारा 
से प्रतिबद्ध बे सन्‌ १६२० में भारत लौटे | यहाँ उन्होंने छात्र स पार्टी की सदस्यता 
आदोलन में भाग लिया, किन्तु गधीवादी विचारों से उनका मेल न खाने के 
कारण उन्होंने वह पार्टी छोड दी और रेडिकल हेमोक्नेंटिक पार्ठी में सम्मिलित 
हो गये । उन्होंने (दि मार्किसियन वे नाम की पत्नचिका भी सिकाली | कुछ दिनो 
में उनके सिर से मार्क्स का प्रभाव कुछ कम हो गया । उन्होंने अपने स्वतन्त् 
चिन्तन से भौतिकवादी पद्धति विकसित की । उनकी पतक्षचिका के माम परिवतेन 
से उनके विचारों का परिवतंन ज्ञात होता है । उनकी पत्निका का बया नाम दि 
ह्यूमनिस्ट बे! था। अब वे 'नवमानवतावादी थे | इस विचारधारा की रूपरेखा 
उन्होंने १६४३ में रेडिकल डिमोक़्र टिक पार्टी के अधिवेशन में अस्तुत की । 


भमौतिकवाद 

एम० एन० राय के मानवतावाद का आधार उनका भीत्तिकवादी दर्शन 
है । भौतिकवाद से ही मानवता का अध्युदय होगा और भारत का नव-निर्माण 
भी इसी से होता है ।' जंसे पश्चिम ने ईसाई अध्यात्मवाद की मान्यतायें त्थाग 
कर भौतिकवाद स्वीकार किया, बसे ही भारत के अध्यात्मवादी अंधविश्वासो 
की गठरी सिर से नीचे फेक कर तकेसगत भौतिकवादी दर्शन स्वीकार करता 
होगा । अध्यात्मवाद का विरोधी दाशंनिक भौतिकवाद ही है । उसका 'खाओो 
पिओ और मौज करो' के पालन से कुछ लेना-देना नहीं है ।' भारतीय राष्ट्रीयता 
की दुबंशता उसकी अध्यात्मवादी दृष्टि ही है । स्पष्ट है कि राम भारत की प्रगति 
रूस की भाँति चाहते थे और उन्हें माक्से का ही रास्ता उचित दिखाई दे रहा 
था। उन्ही से प्रभावित होकर वे कहते है, “दार्शनिक भौतिकवाद मृक्ति का 
सन्देश है । अध्यात्मवाद तो सब प्रकार से धर्मा ही है और शाप्तक वर्म के हाथ 
में बह ऐसे अस्त के रूप मे विद्यमान है जो उनके पद और सुविधाओं की रक्षा 
करता है।' 

राय ने भौतिकवाद को ही एक मात्र दर्शव मानने और सिद्ध करने के 
लिए अध्यात्मवाद मे दोष दिखाये है | दे दार्शनिक भौतिकबाद को अध्यात्मवाद 
का बिरोधी मानकर सव से पहले यह सिद्ध करते है कि अध्यात्मवाद दर्शन ही 
नही है | वे पाहथागोरस द्वारा दी गयी दर्शन की परिभाषा का उल्लेख करते 





4 /[्वाडव॥38 90॥030फ09 ॥835 ६0 588 एड670 40 [0 8559 वा ह]8 ॥8- 
जाए 9[50 एी वार्षीव / जैशा959), 9. 27 
2 शभि्वांशा9॥8790 0. २5 


हे वही पृष्ठ ३० 


१०८६ भौतिफव 7 


हुये कहते है कि दर्शन का प्रारम्भ द्वी प्रकृति के स्वरूप का अध्ययन और अनु सधान' 
से हुआ है। अपने विकास क्रम मे भी वह नाना रूप प्रकृति के ही एक मूल 
आधार की खोज करता रहा है। भौतिकता से परे किसी अभीतिक तत्व की 
प्रकल्पना दर्शन से बाहुर चली जाती है। उन प्रकहपनाओं से अधविश्वासो की 
उर्त्पत्ति होती है। उनसे हमारा मनोरंजन भले ही हो किन्तु बीड्िफक तूष्टि 
नही होती । 

मंटाफिलिक्स भी प्रकृति के नाना रूपों का एक तासक््विक आधार खोजता 
हैं किन्तु वह अपना दार्शनिक आधार खो देता है ।' उसमें सत्य नही वरन, स्वप्त 
की कल्पना है, जान नहीं वरन भझाम है। ने फूयरबेक का समर्थन करते हुए कहते 
है कि मेटाफिजिक्स उस भूखे पशु की भाँति है जो किस्ती प्रेत के बश में इधर- 
उधर दौडा फिरता है किन्‍्त्‌ उसे चारा नहीं मिलता, जब कि उसके चारों ओर 
हरियाली छायी है। 

अतः यथार्थ में भौतिकवाद हा दर्शत है और उसी में एक मात्र दार्शनिक 
चिन्तन की सभावना है ।' भौतिकवाद प्रकृति की घटनाओं के निरीक्षण, खोज 
तथा चिन्तन के आधार पर उसके वास्तविक रूप का ज्ञाम प्रस्तुत करता है। 
यहू उस प्रकार का भयावह दर्शन नहीं है जैसा कि सामान्यतः इसे चित्रित किया 
जाता है | यह बिढ्ंघी एवं अज्ञ विरोधियों द्वाश अ्रचारित 'खाओ, पियो और 
मोज करो का दर्शन नही है। भौतिकवाद का सीधा सा अर्थ है कि सभी सत्ता- 
बान वस्तुओं का मूल स्तीत भौतिक द्रव्य (मटर) है और उसके अतिरिक्त अन्य 
किसी वस्तु की सत्ता नहीं है । सभी बस्तुयें भौतिक द्वन्‍्य का रूपतत रण हैं और 
यहू रूपान्तरण प्रकृति मे निहित नियमों से अभिवार्यत नियन्त्रित है । 

भोतिकवाद किसी अति-प्राकृत सत्ता को स्वीकार नहीं करता क्योंकि 
मनुष्य दरा बहु नहीं जाना जा सकता । मनुष्य प्रकृति की ही एक उपज है और 
वह प्रकृति के नियमों से आबडद्ध है । मनृष्य जब प्रकृति के पार जाने का प्रयास 
करेगा तो उसे श्रद्धा या कल्पना से काम लेना पड़ेगा | किल्‍्तू श्रद्धा या कल्पना 
दर्शन नही है । वहां दर्शन का क्षेत्र समाप्त हो जाता है। दर्शन का सम्बन्ध मृत 
और सत्तावान जगत है। इसलिए भौतिकवाद ही दर्शन हो सकता है। इस दर्शन 
में केवल वहीं प्रकल्पनाये स्वीकार की जाती है जिनका सत्यापन अनुभव के द्वारा 
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हो सकता है । यूनाम के प्राचीच आयोनन चिल्तको ने जगत की भौतिक व्याख्या 
के द्वारा ही दर्शन का सुत्रपात किया था। वे दृश्य जगत के मूल में किसी एक 
तत्त्व की खोज मे थे । 

प्रकृति के नियमो और उसके मूल तत्त्व की जिज्ञासा से द्शंत और विज्ञान 
दोनो की उत्पत्ति हुई ।' मनुष्य कुछ कौतूहल से और कुछ अपनी आवश्यकताओं 
को पूरा करने के उ्दश्य से प्राकृतिक घटनाओं का परीक्षण और शोध 
करता रहा है। अतः भौतिकवाद की उत्पत्ति मनुष्य के किसी स्वाभाविक 
आध्यात्मिक स्वरूप का प्रतिरोध करने से नही हुई बरत्‌ बह आदिभ मानव की 
काल्पनिक और कामक धारणाओं से छुटकारा दिलाता हुआ यथार्थे के दुढ़ 
आधार पर विकसित हुआ है। आज तक अति भौतिक प्रकल्पनाओं और भौतिक 
यथा्थंवादी विचारों के मध्य सघर्प होता रहा है। पराश्चात्य और भारतीय 
दर्शन इसी सघषे के इतिहास है! 

एम० एन० राय का मत है कि अध्यात्मवाद या प्रत्ययवाद आदि मानव 
की अविकसित बुद्धि की निराधार कल्पना थी । ज्ञान के विकास के साथ वह 
धारणा निर्मल सिद्ध हो चुकी है। मानव विकास की प्रक्रिया के अपरिहाय॑ 
परिणाम के रूप में आधुनिक भौतिकवाद विकसित हुआ है और यही जब यथार्थ 
दर्शन है । अब यह सिद्ध हो चुका है कि भौतिक द्रव्य मत या चेतना की सिथ्या 
उत्पत्ति न होकर एक वस्तुगत वास्तविकता है। इस सम्बन्ध में मतभेद हो सकता 
है कि भौतिक द्रध्य का मूल रूप क्या है ? बीसवी शर्ती के पूर्व तक वह अणु रूप 
माना जाता रहा किन्तु परमाणु अब अंतिम अविभाज्य इकाई नहीं है । अब 
उसका भी विभाजन हो गया है और वैज्ञानिक खोज करते हुग्रे हम ऊर्जा तक 
पहुँच गये है। सभी दृश्यमान वस्तुओ की उत्पत्ति और सहृति उसी उर्जा से 
हुई है । देश और काल को भी अब भाव (बीहइग) और सभावना (विकर्मिग] 
के कप मे जाना जाता हैं। भाव की अपेक्षा से ही सभवन होता है । इसलिए 
परिणमित होती हुई वस्तु ही देश और काल दोनो है । 

हैेराकलाइट्स और बौद्धो की भाति एम० एन० राय भी परिवतेनशीलता 
को वस्तुओ का स्वभाव मानते है। जगत जौर उसका अंग्भूत मनुष्य सतत परि- 
बतित होते की माग करते है ॥ किसी व्यवस्था को अथवा किसी' ज्ञान को अंतिम 
मान लेना प्रकृति के विरुद्ध है और नासमन्ञी का हेतु है । भौतिकवादी दर्शन सनुष्य 
को संसार में परिवत्‌न लाने के लिए प्रेरित करता हैं और उसी प्रक्रिया में स्वय 
मनुष्य भी परिवतित होता है । 
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भोतिकवाद को विशेषताये 

राय ने भौतिकवाद की कुछ विश्ेषद्ायें बताई हैं जिनके कारण ण०ह दर्शन 
अन्य दर्णनों की रचना प्रक्रिया में भिन्न है। सबसे पहुले वे कहते है कि भौतिकवाद 
केवल उस स्थिति पर विचार करते से सस्तुष्ट नहीं है जो विद्यमान है। वह 
विद्यमान की परीक्षा और खोज इस दृष्टि से करता है कि उसमे विनाश का 
क्या कारण है ऑर ऐसे कौन तत्व हैं जो भविष्य भे उसकी किसी ऊंची स्थित्ति 
के कारण बन सकते है। यहाँ तित्य, शाश्वत या स्थिर कुछ भी नहीं है । परि- 
वर्तत ही पत्येक वस्तु को प्रकृति हैं। इसलिए भौतिकवादी दर्शन से मनृष्य को यह 
प्रेरणा मिलती है कि वहु जगत को भविष्य में अधिक उत्कृष्ट रूप दे और उसके 
साथ बदल कर स्वय भी श्रेष्ठ बते ।* 

भौतिकवादी दर्शन अज्ञात के जज्जाजनक सिद्धान्त का खण्डन करता 
हूं। हमारे ज्ञान की कोई सीमा नही है। वैज्ञानिक अनुसंधान निरन्तर होते 
रहते है और उनके साथ हमारा! ज्ञान विकसित होता रहता है । मनुष्य की बुद्धि 
के परे कुछ भी नहीं है। ईश्वर, श्रद्धा, धर्म, अति-भौतिक, रहस्य, यौगिक 
शक्तियाँ आदि विज्ञान के शत्रु है । भौतिकवाद इन सबका खण्डन करता है ।* 

इसके अतिरिक्त भौतिकवाद एक विकासशील दर्शन है। अन्य दर्शनों की 
भाति यह रूढिवादी नहीं है । नये ज्ञान के लिए इससे अपने द्वार बन्द नही किये 
है । इसका विचार क्षेत्न प्रकृति, इतिहास, समाज और मनुष्य का समस्त जीवन 
है। इन सभी क्षेत्रों में ज्ञान के विकास का कोई अन्त नहीं है। इसलिए यह 
दर्शन किसी व्यक्ति या वर्ग विशेष का मानस पुत्र नही है । 

भौतिकवाद क्राति का दर्भन होने के कारण पूर्व या पश्चिम में कही उच्च 
बर्ग का समर्थन नहीं पा सकता, क्योकि वे सब समाज की स्थिर अवस्था बनाये 
रखना चाहते है। वे क्रांति की आधी का सामता नहीं कर सकते । इसलिए 
वर्तमान सामाजिक व्यवस्था की यथास्थिति मे रुचि रखने वाले लोग इस दर्शन 
का विरोध करते है । 

पश्चिमी सभ्यता को भौतिकवादी समझने वाले लोग फ्रम में हैं! वहाँ 
प्लेटो के समय से अति-भौतिक, आदर्शवादी धारमिक, ईश्वरवादी और रहस्यवादी 
विचारों की प्रधानता रही है। ये सभी विचार भौतिकवाद के विरोधी है । वहाँ 
विज्ञान का विकास होते हुए भी भौतिकवाद का विकास नही हुआ ; 

पह भी एक धाम है कि अध्यात्मवादी ही आदर्शवादी होते है। बस्तुत, 
यदि कोई पक्का भौतिकवादों है तो वह मानवता के विकास और उसके हित के 
१- मेंटीरियलिज्म, पृष्ठ २६६ 
२ वैंद्दी पृष्ठ २७० 
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लिए अपना सब कुछ त्गागने को तैयार रद्ेगा । उसका आदर्शवाद मावसिक और 
मौखिक नहीं बरना व्यावहारिक है। भौतिकवादी का आदर्श उसके हृदय मे 
है, उसका प्रेरणा स्नोत है, जीवन से अभिन्न है और व्यवहार में स्वेत्न स्पष्ट 
दिखाई देता है। वह भौतिकवाद का त्वाग किए बिना आदर्श का त्याग सही 
कर सकता । वह न्‍्वाय और सत्य के लिए ही जीता है, क्योक्ति वही उसका 
सुख है 
भौतिकवादी दर्शन मनुष्य को स्वय अपने भाग्य का निर्माता बना देता 
है । वह किसी ऐसी शक्ति पर विश्वास नहीं करता जो भविष्य में उसके लिए स्वर्ग 
का द्वार खोल देगी। मनुप्य स्वयं अपना इतिहास रचता है। उसे अपने पर 
विश्वास है । इसलिए यह दर्शन मानवतावादी है। 
चेलता की अध्पत्ति 


भौतिकवादी दर्शन में सबसे कठिन समस्या चेतना की व्यवख्या है ! उसके 
स्वरूप और सत्ता का मिर्धारण करना आवश्यक है । किन्‍त राय की दृष्टि में यह 
कोई कठिन समस्या नहीं है। वे कहते है कि आधुत्तिक-जीव-विज्ञाल ने मनुष्य 
के आविर्भाव का रहस्योद्धाटन कर दिया है। वह जैविक विकास के फलस्वरूप 
सभव हुआ है। मनुष्य और जड़ द्रव्य के बीच जैविक विकास की ऐक लम्बी 
सू खला विद्यमान है। उससे स्पष्ट ज्ञात होता है निर्जीव द्रव्य से पहले सजीव 
द्रव्य की उत्पत्ति होती है और फिर सजीव द्रव्य से चेतता का आविर्भाव होता 
है । इसीलिए मनुष्य में जड प्रकृति की जडता, जैबिक प्रकृति का जीवन और अन्त 
में विकसित हुई बौद्धिक लेतता भी है। 


मनुष्य जगत का एक अंग होकर जगत के तियसों से परिचालित होता 
है , किन्तु जडह जगत ओर चेतल मनुष्य के निषमो में अष्तर है। मनुष्य को कुछ 
सीमा तक चयन की स्वनस्छता प्राप्त है वह जड़ जगत में नही है। मनुष्य पूर्ण- 
यन्त्र के समान घूमसे वाला नहीं है । उसमे बुद्धि का विकास हुआ है और उसी 
के साथ उसे स्वतम्व॒ता भी मिली है। यह स्वतन्त्रता अधिक से अधिक प्राप्त 
करना ही मनुष्य का लक्ष्य है। मनुष्य जब अपनी तक बृद्धि का भ्रग्योग त्यागकर 
ईश्वर या क्रिसी अति-भौतिक तत्व की कल्पना कर अपने को उसी का दास बना 
देता है तो वह परतन्त्र दो जाना है | तक बद्धि ही मनृष्य को इस परतन्तता से 
मृक्ति दिला सकती है । 

मसतुष्य का स्वार्थी होना या ईश्वर परायण होना उप्का स्वभाव नहीं 
है | दाशंनिकों ने इस प्रकार की मिथ्या धारणा फैला रखी है । मनुष्य को स्वार्थी 
कहकर उस पर राज्य-नियन्त्रण थोपने की साजिस की जाती है और ईश्वर 
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परायण बताकर उसे भानसिक रूप से दास बनाया जाता है ॥ इसी प्रकार मनुष्य 
कोई देवता भी नही हैं । उसके अन्दर कोई दिव्य तत्व की कब्पणता करना भिथ्या 
है। वह अपने किसी दिव्य रूप पर आश्रित रहकर भौतिक आवश्यकताओं से 
छुटकारा नहीं पा सकता । मनुष्य का आविर्भाव एक भौतिक घटना है। भौतिक 
जड जगत से जीवन का विकास और जीवधारियों में मनुष्य का विकास आधुनिक 
वेज्ञानिकों द्वारा प्रमाणित है। अन्य पशुओं की अपेक्षा मनुष्य मे अधिक बुद्धि और 
चेतना का विक्रास हुआ है। मनुष्य के इस यथा रूप को ही स्वीकार कर 
उसके जीवन और समाज की सही व्यवस्था हो सकती है * 


नंब-मामबताबाद 


राय मानवतावाद के समर्थक है । उनकी दृष्टि में जेसे भौतिकवादी दर्शन 
आदि कालीन और शाश्वत है, उसी प्रकार मानवतावाद भी | वर्तमान समय में 
मनुष्य के सामने वैयक्तिक, सामाजिक या राजनैतिक जितनी भी समस्या है 
उतका मूल कारण मानव प्रकृति के सम्बन्ध में सिथ्या धारणा ही है। मनुष्य 
को अम्यथा समझकर जो भी व्यवस्थाये बनाई जाती है वे अपेक्षित परिणाम 
नही देती। उनकी असफलता का कारण उसी की प्रकृति है । मनृष्य के वास्तविक 
स्वरूप को ध्यान में रखकर जो योजनाये बनेगी, उनके सफल होने में मनुष्य 
की प्रकृति ही सहायक होगी | इसलिए राय कहते है कि जयत की सभी समस्याओं 
का कारण मनुष्य का अपने आप को भूल जाता है। मनुष्य अपने को जाते कि 
वहू मनृष्य है। इतना ही' बहुत है। वह अपने को एक पशु या उसके विपरीत 
अपने को एक देवता मान लेता है तो वह भल करता है । 

आत्मा के विषय में राय का मत है कि शरीर से पृथक और अपनी सत्ता 
से स्वतन्त्र रह मकने वाली आत्मा नही है! भौतिक तत्त्व ही विश्व का मल नत्त्व 
है । उसके अन्य गुणों के समान चेतना भी उसका एक गण है। जैसे सब गण 
जगत में सर्वत्ष नहीं दिखाई देते देसे ही चेतना भी जगत' में सर्वक्ष उपलब्ध नही 
है । भौतिक तत्त्व तो भविनाशी और नित्य है। यह विज्ञान से सिद्ध है ॥ किन्‍्त 
चेतना उसके समतुल्य एक नित्य वस्तु सिद्ध नहीं होती ॥ वहू अन्य गुणों के समान 
उत्पन्न और लय होवी है 

मृत्यु होने पर शरीर नष्ट होता है। उसके अवयव भत तह्वों में मिल 
जाते हैं। उसो के साथ चेतवा का गण लीन हो जाता है। दूसरा जन्म लेने के 
लिए कोई आत्मा जैसा तत्त्व शेष नहीं रहु जाता । आत्मा की अमरता और 
पुनर्जन्म का सिद्धान्त विज्ञान से सिद्ध नही होता । 

तक की कसौरी पर पुनर्जन्म का सिद्धान्त देखें तो पूव॑जन्म की स्मति 
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अपत्मा की अमरता सिद्ध नहीं करती, इसलिए उसका पूनर्जन्म भी सम्भव नही है। 
स्मृति मस्तिष्क का गूण है । वह एक शारीरिक प्रक्रिया है। मस्तिष्क जैविक द्रव्य 
से निरमित हैं। बिना शरीर का कोई मस्तिष्क हो नहीं सकता, इसलिए शरीर 
छोड कर आह्मा भें न स्मृति हो सकती है और न पुतर्जन्म । यदि आत्मा में स्मृत्ति 
मान ले तो इसका अर्थ यह है कि मस्तिष्क ही आत्मा है और वह भौतिक 
है। अतः यदि कोई अशरीरी आत्मा है तो उसमे स्मृति की क्रिया नहीं हो 
सकती | 


साख्य वेदास्त आदि दर्शनों में सूक्ष्म शरीर के साथ आत्मा का पुनर्ज॑न्म 
माना गया हैं । बुद्धि और स्मृति सूक्ष्म शरीर के ही अग है। इसलिए दूसरे जन्म 
में स्मृति सम्भव है। राय कहते हैं कि सृक्ष्म शरीर अशरीरी आत्मा नहीं है, वरत्‌ 
भौतिक शरीर की प्रतिकृति है। इसके साथ यह कठिमाई उत्पन्न होती है कि यदि 
सूक्ष्म शरीर जैसा भोतिक तत्त्व मृत्यु पश्चात भी नष्ट नहीं होता तो अगले जन्म 
के पूर्व और वतंमान मुत्यु के पश्चात उसकी क्या स्थिति होती है ? इस प्रकार 
का कोई वैज्ञानिक प्रश्माण नहीं है जिससे सिद्ध हो कि मरने पर स्थल शरीर 
छोडकर कोई सूक्ष्म शरीर जेंसी सत्ता बाहर जाती हो । इसके अभिरिक्त यदि 
सूक्ष्म शरीर भीतिक रचना है तो वह भी नश्वर होना चाहिए। अत' आत्मा 
अशरी'री होने के कारण उसमें स्मृति नहीं हो सकती और ध्मृति धारण करते 
वाला सूक्ष्म शरीर मरते के बाद कायम नही रह सकता ! इस कारण ने पुनर्जन्म 
सम्भव है और न उसकी स्मृति । यदि पूर्व जन्म की स्मृति सम्भव होती तो हम 
सब को उसकी स्मृति होती, किन्तु ऐसा नही है। वस्तुतः अमर आत्मा और पुन- 
जेस्म की अवधारणा ही अवैज्ञानिक है । 

दर्शन के सम्बन्ध में राय को धारणा है कि उसका वास्तविक क्षेत्न मनुष्य 
का यथार्थ जीवन है । इसलिए बे मनुष्य के शारीरिक व्यक्तित्व पर ही अधिक बल 
देते है । मित्य आत्मा और पृनजंन्म उसके लिए न जीवन' की वास्तविकता है और 
ने दर्शन का विषय | उनके दर्शन का उद्देश्य समाज की रचना है। इसलिए वे 
मनृध्य के उसी रूप और सामर्थ्य पर ध्यान केन्द्रित रखते है जो उनके उद्ँ श्य 
को पूरा कर सके , उनकी दृष्टि मे मनुष्य का जो स्वरूप है वह उनके दर्शन में 
विशेष स्थान रखता है। इसलिए उसका दर्शन सव-भानवतावाद था वैज्ञानिक 
मानवतावाद कहलाता है । 

इसके अनुसार मनुष्य की बँयक्तिकता और स्वतस्त्वता सबसे प्रथम और 
सबसे अधिक महत्वपूर्ण है। समाज मतुष्य की इकाइयो से निर्मित और उसके 
बाद है। इसलिए व्यक्ति की स्वतन्त्रता सामाजिक और राजनैतिक संस्थाओं से 
ऊपर है । इसलिए एक ऐसे समाज की रचना होनी चाह्टिए जिसमें सामाजिक 
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व्यवस्था रहते हुए भी व्यक्ति को स्वृतच्वता सुरक्षित रहे । नव मानवताबाद इसी 
समब्यय का प्रतिपादन करता है । 

माक्स द्वारा स्थापित साम्यवाद से राज्यमस्था प्रधान बन गयी और 
व्यक्ति की स्वतन्च्ता का अपहरण हो गया । प्रजातन्द की प्रणाली में राजनीतिक 
दलों को वोट चाहिए | भावुकता और प्रलोभव के द्वारा वे जनता से वोट लेकर 
अपना सवार सिद्ध करते है । उनके लिए लोगो का पिछडापन, निर्घत और अपद 
होता उपयोगी है। इस प्रचार प्रजातन्त्र प्रजानायकदाद में बदल कर व्यक्ति की 
स्वतन्त्रता अपहृत कर लेता है। इसलिए मनुष्य की स्वतन््वता की रक्षा के लिए 
नतव-मानवतावाद इन प्रचलित राजनेतिक व्यवस्थाओ का विरोध करता है । 

राय भनुष्य को स्वार्यी मानने की अपेक्षा अन्य मनुष्यों का सहेयोगी और 
सहायक भावते है। जो आ्थिक व्यवस्था मन्‌ष्य को स्वार्थी और संघर्ष तथा 
प्रतियोगिता में प्रवृत्त मानती है और उसी के द्वारा उसकी प्रगति समझती है वह 
दोषपूर्ण है। ऐसी व्यवस्था में मनुष्य फी शाति नष्ट होती है और प्रमति के नाम 
पर पीडाये बढ़ती है। मनुष्य स्वभावतः शुभ न्याय-परायण और नैतिक है। 
स्वतन्त्रता उसकी मूल इच्छा है| मनुष्य के इस स्वभाव और उसकी इस इच्छा 
का आदर और समर्थन किया जाना चाहिए १ 

तव मानवताबाब का प्रत्िपादन करते हुए राय कहते है, "नव मानवताबाद 
इतिहास के इस मूल तथ्य पर बल देता है कि मत्‌ष्य अपने ससार का निर्माता 
है, यह मिर्माता मनुष्य विवेकशील होता है तथा विवेकशीलता का गुण व्यक्ति मे 
ही होता है । मस्तिष्क विचार का साधन है और यह साधन व्यक्ति के ही पास 
है । इसका साभूधहिक स्वामित्व सम्भव नहीं है। प्रतिभा-सम्पन्न व्यक्तियों के 
नास्तिक विचार क्रांति के अग्नदूत होते है। विचारों के साहस से युक्त, स्वतन्व्॒ता 
की इच्छा के प्रति प्रयाढ रूप से सचेष्ट, स्व॒तन्ज्न मनुष्यों के स्वतन्त्त समाज की' 
कल्पना से सदीप्त तथा व्यष्टि को उसकी गरिमा तथा श्रेष्ठता के स्थान पर 
पुनप्नंत्िष्ठित करते के सकलप से जगत का पुनरनिर्माण करने की इच्छा से युक्त 
मनुष्यों का समाज आधुनिक सभ्यता के वर्तमान संकट से बाहर निकलने का मार्ग 
प्रदर्शन कर सकता है । 

न्त में समाज की ऐसी पुनरंचवा नागरिको की शिक्षा पर निर्भर होगी। 

ऐसे समाज में सामान्य प्रगति और समृद्धि होथी किन्तु उससे ज्यष्टि की स्वतन्त्रता 
में कोई हस्तक्षेप अथवा उसका अतिक्रमण न होगा। सव-मानववाद प्प्तार के 
ऐसे सामाजिक पुननिर्माण का पक्षधर है जो आध्यात्मिक रूप से स्वेत॒न्त्न, सेतिक 
मनुष्यों से सहकारी प्रयासों से स्वतस्त्र मनुष्यों का राष्ट्रदल बन जाय | 

नव मानवतावाद विश्वजनीन है आशष्य।त्तमिक रूप से स्वतन्त मनृष्यों का 
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विश्वजबीन' राष्ट्कुल राष्ट्रवादी राज्यों-पू जीवादी, फासिस्टवादी, समाजबादी 
साम्यवादी अथवा अन्य किसी प्रकार की सीमाओं से बंधा न होगा । मनुष्य के 
बीसवी शताब्दी के पुनर्जागरण के प्रभाव में थे राज्य एब इनकी सीमाएँ धीरे- 
धीरे तिरोभूत हो जायेगी | 
जझ्ञान-मी सांस! 

राय के अनुत्तार वस्तुओं का अस्तित्व उनके ज्ञान पर निर्भर नही है। वे 
स्व॒ृतन्त्र है । यदि उनका ज्ञाता कोई कही न हो तो भी वे अपने स्व॒तन्त्र अस्तित्व 
के कारण विद्यमान रहती है। झद्यपि किसी वस्तु का ज्ञान होने पर ही उसका 
आस्तत्व भी सिद्ध होता है किन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि वस्तु के ज्ञान के पूर्व 
वह अस्तित्व मे थी ही नहीं । वैज्ञाधिको ने यह सिद्ध किया है कि मनुष्य का 
इतिहास केवल दस हजार वर्ष पुराना हैं। उसके पूर्व पृथ्वी लाखों वर्ष से ठडी 
होती हुई जीवन उत्पन्न करने के योग्य बन रही थी । उस समय उसका ज्ञाता 
कोई न होते हुए भी वह विद्यमान थी। इसलिए भूत पदार्थ चेतना की उत्पत्ति 
के पहले भी विद्यमान थे। वे चेतता पर निर्भर नही है । चेतना उन पर निर्भर 
है । भूत पदाथे का ही अतिम विकसित रूप चेतना है । 

राय ब्रह्म, ईश्वर था अनन्त चेतन तत्त्व की सत्ता नहीं मानते | उनमे से 
किसी के द्वारा मानवीय ज्ञान की व्याख्या नही हो सकती । सनुष्य के समस्त ज्ञान 
का आधार उपस्का इन्द्रिय प्रत्मक्ष है। इन्द्रियाँ और मस्तिष्क भौतिक तत्त्व है 
किन्त उनमें चेतता का विकास हुआ है । इनकी चेतना वस्तुओं के साथ प्रतिक्रिया 
करती है और वस्तुओं का ज्ञान प्राप्त होता है + वे हाइकेल के इस मत को स्वीकार 
करते है कि 'ज्ञान एक शारीरिक प्रक्रिया है, मस्तिष्क उस प्रक्रिया का सक्रिय अग 
है । मस्तिष्क के जिस भाग मे ज्ञान का उद्गम होता है, वहु एक डाइनमों मशीन 
है जो लाखो भौतिक कोशो से निर्मित है $?* 

इस प्रकार चेतना या ज्ञान भूतया द्रव्य से ही उत्पन्न होता है। घसमे 
सतत विकास भी होता रहता है । यह सापेक्ष है | विज्ञान में कुछ भी अतिम' सत्य 
ओर पूर्ण ज्ञान नहीं कहा जा सकता । ज्ञान सापेक्ष है और उसका अनन्त विकास 
होता रहता है, मिरपेक्ष ज्ञान नये ज्ञान के लिए द्वार बन्द कर देता है | 

नीति-बशंन 
राय ने इंस वात को बार-बार दुहराया है कि भौतिकवाद खाओ, पियो 


१- रीजन, रोमा[टीसिज्म एण्ड रिवोल्यूशन, खण्ड २, पृ० ३१० 
२- मैटीरियलिज्म, पृष्ठ २२७ 
३- मैटीरियलिज्म, पृष्ठ २४३ 
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और मौज करों का दर्शन नही है| उन्होंने स्टालिन को भी एक पत्न म लिखा था 
कि मैं इस विचार के साथ समझौता वहीं कर सकता कि क्रान्तिकारी सदृगुणो 
की सूची में सत्य, न्याय और निष्ठा जैसे गुणो को कोई स्थान न दिया जाय | 
मनुष्य के समाज में न॑तिकता का स्थान प्रमुख है। सभ्यता और बब॑रता के बीच 
नेतिकता और अनैतिकता का ही अन्तर है। यदि नैतिकता का कोई मानदण्ड 
नही है तो श्रेष्ठ मनुष्य और सभ्य समाज की कोई पहचान नहीं होगी । सनुष्य 
का विकास उसकी नैतिकता का ही उत्थान है । 

प्रश्न यह है कि नैतिकता का आधार कया है? भौतिकवादी दर्शन किसी 
ईश्वर या प्र्म ब्रन्‍्थ को प्रमाण न मानते के कारण मनुष्य और जगत में ही 
नैतिकता का आधार खोजता हैं। राय पूर्वमास्य विधानवादी या प्रयोजनवादी 
सिद्धान्त स्वीकार नहीं करते | प्रयोजनवाद में नैतिकता का सम्बन्ध उपयोगिता 
से जोडा जाता है। 

मनुष्य यदि ईश्वरी विधान को स्वीकार कर नेतिक व्यवस्था स्वीकार 
करता है तो वह एक दबाव से या बन्धन में रहता है। उसे नैतिक होते में प्रसन्नता 
नहीं हो सकती । उसका तात्पर्य यह भी होता है कि मनुष्य एक मनुष्य की हैसियत 
से न॑तिक होने में अक्षम है । 

उपयोगितावादी नीतिशास्त्र नैतिकता की व्यवस्था करने में असमर्थ है 
क्योकि वह अनन्त नैतिकता का निषेध करता है! बह तनेतिकता को सापेक्ष स्वीकार 
करके उसे विपयन्िष्ठता से बच्ित कर देता है । 

राय नैतिकता का आधार स्वय मनुष्य को मानते है। मनुष्य की तर्क 
बुद्धि ही. नैतिक तियमो का निश्चय करती है। प्रकृति के नियम ही मनुष्य की 
बुद्धि में न्‍्थाय विवेक बना है। उसी से नैतिकता के नियम निश्चित हो सकते है। 
इस बुद्धि से भी सूक्ष्म न कोई अस्तःप्रज्ञा है और न आत्मा जिसके आदेश की हम 
प्रतीक्षा करे । तर्क बुद्धि मनुष्य का जैविक गुण है। जँविक विकास के कारण ही 
बुद्धि और नैतिक बोध उत्पन्न हुआ है ॥ यह मनुष्य का स्वभाव है। 

नैतिकता मनुष्यों का वैयक्तिक गण है अर्थात व्यक्ति ही नैतिक होते है । 
चैतिक मनुष्यो की इकाई से मिमित समाज भी नैतिक होता है। नैतिकता का 
गुण समाज में स्व॒नतन्न्न रूप से नहीं देखा जाता | कुछ दाशंनिको ने समाज और 
चैतिकता के नियम प्रधान कर दिये। मनुष्य को गौण बना दिया । यह उचित 
नही है। साम्यवादी' दर्शन में समाज की एक ऐसी रुचना आवश्यक मानी गयी 
जिसमें रहकर व्यक्ति अपना उचित विकास कर सकता है। मानों व्यक्ति स्वय॑ 
इतना सक्षम नहीं है कि वह अपने विवेक से उन्नतिशील बन सके । समाज उस 
पर हावी बना दिया गया । 
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वस्तुत: मनुष्य को आगे रखकर नीतिशास्त्र, समाजशास्त्न और राजनीति 
पर धिचार करना चाहिए और तीनो पक्षों मे तालमेल भी रखना चाहिए। 
परिवर्तन और विकास के लिए राजनीति आदि की शक्ति नहीं वरम| एक इकाई 
व्यक्ति का प्रयोग होना चाहिए । 

स्वतन्त्रता मवुष्ध का सार है| वह अधिक से अधिक स्वतन्त्त होना चाहता 
है । उसमे समस्त प्रयास और उसकी सव उपलब्धियाँ इसी दिशा मे हैं। स्वतन्त्रता 
की तलाश में मनुष्य ज्ञान खोजता है और ज्ञान से सत्य प्राप्त करता है। नेतिक 
मनुष्य ही स्वतन्त्र होता है, ज्ञान में स्थित रहता है और सत्य व्यवहार 
करता है। 

राजनीति-दश्ष न 


राय देश के स्वतन्त्नता आन्दोलन में सक्रिय भाग ले रहे थे और उन्हें 
जेल भी जाता पढ़ता था। जेल में ही उन्हें विचार करने ओर लिखते का भी 
अवसर मिला था | राजबेतिक उद्देश्य से ही उन्होने विदेश यात्रा की और तत्का- 
लीन राष्ट्र नायकों से मिले थे। उन्हे विश्व के समस्त देशों की राजनीति का 
ज्ञान था | उसको ध्यान भे रखकर वे भारतीय राजनीति निर्धारित कर रहे थे । 
कई कारणो से वे व्यावहारिक राजनीति में सफल न हो सके | वे अपने विचारों 
को सक्रिय रूप देकर उनकी परीक्षा न कर सके, किन्तु उनके विचार निश्चय ही 
मूल्यवान और ध्यान देने योग्य है । 

उतका सर्वोपरि मत है कि राजनीति की व्यवस्था मानवता के आधार 
पर निर्धारित होनी चाहिए और मानवता का क्षेत्न समस्त विश्व है । इसलिए 
समस्त देशों के मनुष्यो का हिंत ध्यान मे रखकर और विश्व मानवता से प्रोरित 
होक< किसी देश की राजनीति निर्धारित होता आवश्यक है । विश्व एक विकास 
क्रम से आगे बढ रहा है ! भारत उसका एक अंग होने के कारण उसे भी समस्त 
बिशएव के साथ चलना चाहिए । राष्ट्रीयतला का यह अथे नहीं कि हम अपने देश 
की स्वतन्त्रता और उन्नति के लिए समस्त विश्व की उपेक्षा कर दे या अपने देश 
को अन्य सब देशों से ऊपर समझने लगें । 

राजनीति यदि मानवता और दर्शन पर आश्रित नही है, उसकी नीति 
अबत्तर देखकर बदली जाती है तो गह मानवता प्रधान न रहकर शक्ति प्रधान 
हो जाती है और उसका परिणाम प्रष्टाचार और अन्याय होता है। शय अपनी 
रेडिकल पार्टी का स्वरूप निर्धारित करते हुए कहते है कि हमारी पार्टी वह 
राजनीतिक मशीन नही है जिसमें साध्य हो साधन को न्याय्य ठहूराता हो ) 
हमारी पार्टी व्यष्टि तथा नैतिक मूल्य को सम्मानित स्थान प्रदान करती है। 
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इसका मूल सिद्धान्त यह है मनुष्य सभी वस्तुओं का मानदण्ड हैं । हम किसी 
समाज व्यवस्था का मुल्याकत इस आधार पर करते है 6 उतमे उसके सदस्यों 
को कितनी स्वतन्द्वता प्राप्त हैं । 

राय को जर्मंत के राष्ट्रवादी समाजवाद मे और रूस के साम्यवादी 
राष्ट्रवाद में एक समान दोष दिखाई देते हैं। वे वर्तमान सभ्यता और सस्कृति 
के विरोधी हैं। दोनों सकुचित है और मानवता के लिए घातक है। 

राय के जीवन काल में गाधीवाद का उदय हो रहा था। उसमे उन्हें फासिस्ट- 

वाद दिखाई देता था | गाधी ईग्वरवादी और आध्यात्मिक दर्शन' के समर्थक थे । 
इसलिए राय का उनसे विरोध होता स्वाभाविक था। देश की अधिकाश जनता 
धार्मिक अधविश्वासो १५९ अवलम्बित है| गांधी उनका समर्थन करते हुए उसके नेता 
बन गये । उनका ने कोई दर्शन हैँ ने चिन्तन । उनको लोकप्रियता का कारण 
अशिक्षित और अंधविश्वासी लोगो का समर्थन है! वे ईश्वर की दयालुता की 
पोषणप कर जनता को अत्याचार, अन्याय, विषमता, दमन और शोषण के जाल 
से फँसे रखना चाहते है। गांधी पूुजीवाद की खरी आलोचना नहीं करते व रन_ 
अध्यात्मवाद और ईश्वरबाद का प्रचार कर उसे प्रकारान्तर से बल प्रदान 
करते हैं । 

गांधी सादगी और दरिद्रता का जीवन जी कर देश मे दरिद्रता को गौर- 
बान्बित करना चाहते है। इससे विम्भ स्तर के लोगो को सब्तोष तो मिलता 
है किन्तू उनके हृदय मे सहज ही जलने वाली क्रान्ति की ज्वाला बुन्नती है । पू जी- 
पतियों और शासक बगं को अत्याचार करते का बल मिलता है। चरखा आहन्दो- 
लन चलाकर गांधी देश को आदिकालीत सभ्यता की ओर पीछे ले जाता चाहते 
है। वे अति उत्पादन का विरोध कर अर्थशास्त्र के पिद्धान्तो की अवहेलना 
करते हैं और पृ जीपतियों को मूल्य वुद्धि का लाभ पहुंचाते है । 

गांधी का अधिसावाद भी हिसा को प्रोत्साहत देता है । सभी बर्ग विभक्त 
समाज अप्रत्यक्ष रूप से हिंसा के बल पर चलते है। दलित और शोषित वर्ग को 
अहिंसा का उपदेश हिसा सहन करने के लिए प्रेरित करता है । 

इस प्रकार गाधी का इश्चंत अन्तविरीधों से भरा है। किच्तू गाधी स्वय 
महान हैं । वे सत्य, अहिंसा और देश भक्ति से परिपूर्ण है। फिर भी किसी 
व्यक्ति की महानवा से उसका दर्शन महान नहीं हो जाता है । 

राय गाधी-दर्शन के तो विरोधी है किन्तु माक्स के विरोधी नहीं है 
वें माक्स के दर्शन के अनुयायी है ॥ उसके विचार से साम्यवाद की स्थापना करते 


१- न्यू ओरियन्टेशन, पृष्ठ ३७ 


एम एन राय का भौतिकवादी वस्तुवाद । ११४ 


में माक्सवाद का पूरा आधार नहीं लिया गया । राय अपने को साम्यवाद का 
विरोधी किन्तू माक्से का अनुयायी इस अर्थ मे मानते है कि माक्संबाद एक 
विकासशील भौतिकवाद है। उसी विकास प्रक्रिया मे कुछ आगे बढ़कर राय 
का भौतिकवाद आता है । वे रेडिकल डेमोक्रेसी को वास्तविक माक्सबाद 
मानते है । 

रूस में माक्संवाद उसके अनुयायियों का धर्म बन गया है और साम्यवाद 
सर्वेहारा वर्य का सामूद्षिक अहं तथा यूटीपिया हो गया है। साम्यवादी समाज 
में बर्ग भेद समाप्त हो जायगा और शाॉँति स्थापित हो जाय्रेगी। सघर्षो' का 
प्रभतत ही न रहेगा । इसका तात्पये है कि ऐतिहासिक द्वन्द्रव्याय का अन्त आ 
जायेगा । इतिहास रुक जायगा ' यह एक प्रकार की मृत्पु होगी । इसके अति- 
रिक्त साभ्यवाद का सामूदिक अहं व्यक्ति की स्वतन्ब॒ता नष्ट कर देता है ; 


मावसे का अर्थ-तस्त् भी दोषपूर्ण है। यद्यपि यह कहा जाता है कि साम्य- 
वादी समाज में पू जीपतियों के हाथ से पूंजी तिकल कर जत साधारण करे 
कल्याण में लगेगी । किन्तु इसके विपरीत होता यह है कि साम्यवाद में स्वहारा 
वर्ग पूजी का स्वामी बस जाता है। इस प्रकार एजी के हस्तान्तरण के अतिरिक्त 
कुछ नही होता । उत्पादन के मभी साधनों पर राज्य का अधिकार हो जाता है 
और राज्य पर एक विश्येप बर्ग का अधिकार स्थापित हो जाता हैं। इस प्रकार 
व्यक्तिगत सम्पत्ति का वास्तविक उन्मूलन ने होकर स्थानान्त'रण मात्त होता है 
एक बार शासन में कुछ व्यक्ति अधिकार पा जाते है तो उन्हीं का वर्म दा उन 
पर हावी रहता है ! 

निएकर्ष 


इस प्रकार राय के दार्शनिक विचारों पर एक बिहंगम दृष्टिपात करने 
से ज्ञात होता है कि राय मूल रूप मे क्रान्तिकारी हैं। वे देश से श्षग्ने जो को हटा 
कर जनतन्‍्त् की स्थापना करना चाहते है ॥ इस उद्देश्य से उन्होंने विश्व के 
सभी राजतन्तों का अध्ययन किया और उन राजनैतिक व्यवस्थाओों का आधार 
खोजा । इस प्रयास भें उन्हें माक्सेबादी दर्शस और साम्यवादी व्यवस्था सबसे' 
अधिक उपयुक्त दिखाई दी। इसी पूर्वाग्रह पर उन्होंने भौतिकवाद स्वीकार 
किया | 

किसी राजव्यवस्था का निर्धारण करने के लिए भौतिकवाद कितना ही' 
उपयुक्त हो और उसकी परिधि मे चाहे जितने व्यक्तियों को घसीटा जा सके 
किन्तु भौतिकवाद को तक संगत बनाना सरल नही है । उसके विरुद्ध जो आश्षेप 
किये जाते हैं उतका सम्पक उत्तर चाहिए। राम उसके उत्तर में विज्ञान के 
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आपिष्कारों का उल्लेख कर देते है और उन्ही को पर्णाप्त मान लेते है । जड़ तत्त्व 
से जीवन की उत्पत्ति हुई यहू॒ विज्ञान की मान्यता हो सकती है किन्तु दाशेनिक 
जगत में यह तर्क द्वारा सिद्ध करना आवश्यक है कि जड़ तत्व और जौवस में 
कार्य-कारण सम्बन्ध कंसे है। इसका उत्तर खोजने मे राय को कोई उत्साह 
नहीं दिखाई देता । उन्होंने नित्य आत्मा और पुनर्जेन्म धारण करते वाले सूक्ष्म 
शरीर युक्त चैतन्य का जो खण्डन फ्रिया है वह भी बहुल सतही है। आज के 
यु में उन्हे बाल-बचन कहा जा सकता है। 

फिर भी राध ने रापनीति दर्शंव मे वहुत चिन्तन किया है और माकक्‍से 
के दोषों को देख-समझ कर उससे ऊपर उठने का स्तृत्य प्रयास किया है। इस 
क्षेत्र से उनके चिस्तन की गहनता इसी से सिद्ध होती है कि उनके दारा की गयी 
अनेक राजनैतिक भविष्यवाणियाँ सत्य सिद्ध हुई है ५ नंब-मानवताबाद की स्थापना 
का प्रयास भी उत्तम है । 


छ 
राहुल सांकृत्यायन का भौतिकवाद 





आधुनिक भारतीय दाशेनिको में राहुल साक्त्णयन को भी भौतिकवादी' 
विचारकों में रखा जा सकता है । अपने भौतिकवादी विचारो के लिए 'गहुल जी 
माक्स के ऋणी है। पिछले अध्याय में बश्ति एम० एन० »य के विचारों पर 
भी मायसेवाद का प्रभाव स्पष्ट देखा का सकता है कितत्‌ राय मे अपने जीवन 
के अन्तिम पक्ष मे माक्संवाद का अनुसरण छोड़ने का प्रयास दिया। राहुल जी 
के विषय में यहु नहीं कहा जा सकता है कि वे अपने जोवबन के किसी भी पक्ष 
में माक्संवाद से अलग होना चाहते थे / अपनी पुस्तक 'वैज्ञालिक भौतिकबाद” 
में राहुल जी कदम-कदस पर मावसे, ऐगेल्स एवं लेनिन के विचारो को उद्धत 
ही नहीं करते वरन्‌ उनमे आस्था व्यक्त करते है। प्रत्येक दृष्टिकोण से इन 
दार्शमिको के विचारों को सही सिद्ध करने का भी प्रयास वरते है। प्रारस्भ मे 
ही यह प्रश्न उठाया जा सकता है कि यदि राहुल जी भाक्स के वेज्ञातिक भौतिक- 
बाद का ही ससर्थत करते है तो उन्हे आधुनिक भारत के मौलिक विचारको में 
नहीं रखा जा सकता । इस सदर्भ मे प्रस्तुत लेखक का मत है कि श्री राहुल ने 
वैज्ञानिक भौतिकवाद को एक विस्तृत भारतीय परिपेक्षष मे रख कर समझने का 
प्रयास किया है | यद्यपि वे प्रत्येक भारतीय दर्शन में भौतिकवादी प्रव॒ुत्तियों को 
हढ़ने का प्रयास नही करते किन्तु फिर भी वे यहं मानते है कि भारत के पिछड़े 
पृत्त का एक मुख्य कारण भारत की जनता के नमाइनदों की प्रत्ययवादी विच्ार- 
धारा में गहन आस्था है। वे प्रत्येक स्थान पर अध्यात्मवादी विचारधारा के 
दोषों को उजागर करते नही थकते है। वे भौतिकवाद को ही एक समृचित दर्शन 
मानते हैं अतः उन्हे नि सकोच रूप से भौतिक्वादी गाना जा सकता है। स्वय 
राहुल जी अपने को वैज्ञानिक भौतिकवाद का एक पंगम्बर मात्र कहते है ।* 

भौतिकवाद की व्याख्या करते हुए श्री राहुल कहते है कि “ यह बहु 
दा्शनिकवाद है जो कि कल्पना, विचार, ज्ञान को मानव चेतथा (मस्तिप्क) 
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पर एक ऐसे वास्तविक भौतिक जगत का मानसिक प्रतिबिब मानता है, जिसकी 
सत्ता हमारी चेतना या इच्छा से बिल्कुल स्ववन्त् है इस व्याख्या से यह 
सिद्ध होता है कि श्री राहुल के लिए यह विश्व अपना स्वतन्त्न अस्तित्व रखता 
हैं। मनुष्य इसे बसा ही जानता है जसा वह है। हमारे जानने की प्रक्रिया इसमे 
कुछ भी परिवर्तेत नही करती । राहुल जी भौतिकवाद के विरोधियों का उत्तर 
देते हुए कहते है कि इन विचारको ने दोपपूर्ण ढंग से भौतिकवाद को खाते, पीने 
दुराचार को बढावा देने वाली पद्धति के रूप में देखा । इन विरोधियों की 
दृष्टि में “भौतिकवादी परम पामर, स्वार्थी, लोलुप' मनुष्य रूप में मृग है 
इसके विपरीत श्री राहुल उन साम्यवादी दाशनिकों से सहमत है जो मानते 
है कि भौतिकवाद मनुध्य को सच्चे अर्थ में मानवीय बनाता है। भीतिकवाद 
व्यक्तिगत स्वार्थ को समाण के हिंद भें जोडता है। सामाजिक हित के लिए 
भौतिकवादी विचारक अपने प्राणों का उत्सयें हंसकर करते हैं। इस सन्दर्भ गे 
राहुल जी ने फेन्च कमृनिस्त गब्नील पेरी के शब्दों की उद्धूत किया है। गब्रील 
पेरी लिखते है कि “मेरे देशवासी जाने किरण इसलिए मर रहा हूँ जिससे कि 
फास जीता रहे 5 

अब प्रश्त यह है कि भौतिकवाद जडत्व को ही अन्तिम अस्तित्व मानता 
है और किसी भी प्रकार के अतिभौतिक अस्तित्व को अस्वीकार करता है तो 
यह जड़ तत्त्व क्या है ? इसका स्वरूप क्‍या है ? श्री राहुल जड़ तत्त्व को भूत 
कहते है. और उसके स्वरूप की ब्याड्या करते हुए कहते है कि “जो कुछ हम 
अपनी इन्द्रियो से देखते-समझते (इन्द्रिय-गोचर) है, जो कुछ इब्द्रियगोचर 
वस्तुओं का मूल हूप है, जो देश (लम्बाई, चौड़ाई, मुटाई) में फैला हुआ है 
जो कम या बेशी मात्रा में दबाव की रोकथाम करता है, जिसमें इन्द्रियों से 
जानने लायक गति पायी जाती है वह भूत ।” इस सन्दर्भ में राहुल जी दो भिन्न 
मतों का उल्लेख करते है । प्रथम मत इ गलेंड के दार्शनिक लाक का है। लाक के 
अनुसार परिमाण (लम्बाई, चौड़ाई, मुटान तथा भार) के रूप मे ही जड़ तत्त्व 
का जो स्वरूप हमे प्राप्त होता है बही वास्तविक है। गृणों के रूप मे इच्द्रिय 
गोचर होने बाला जड़ तत्त्व का स्वरूप वास्तविक नहीं है। इसके विपरीत 
दूसरा अत वैशेषिक दर्शन में डपत्रब्ध होता है'। इसके अनुसार गुणों के हारा 
जड़ तत्व का जो स्वरूप हमें इन्द्रिय गोचर होता है वही सत्य है। इन दोनो 
१- वेज्ञानिक भौतिकवाद, पूृ०, ११५ 
२- वही, १० १२६ 
३- वही प्‌ृ०, १३० 
४ वही १०, ११६ 


राहुल च्ाकुत्यायन की भौतिकवांद । १२३ 


'वेचारों के सम्बन्ध में राहुल जी का मानना है कि गुणों को वाह्तविकता मानते 
५४ कारण ही वैशेधिक दर्शव का पदार्थ विज्ञान नहीं बन सका जबकि विस्तार 
तथा भार को भूत का वास्तविक स्वरूप मानने वाली यूरोपीय विचार परम्परा 
नित्य नव-विकास बाले आधुनिक साइसके रूप में प्रिणत हो गयी। श्री 
राहुल जड़तत्त्व मे गुणो और परिमाण दोनो को मानते है॥ उनके अनुसार ये 
दोनों ही जड़ तत्व का स्वरूप निम्चित करते है । 

एक सच्चे भौतिकवादी की तरह राहुल देश एवं कान की भी भौतिकवादी 
व्याख्या प्रस्तुत करते हैं। दे देश-काल को कानन्‍ट की तरह मानसिक तत्व नहीं 
मानते और न अद्ठैत बेदान्तियों की भाँति उनको असत्य ही घोषित करते है। 
श्री राहुल इन दोनो को ही सत्य मानते है किन्तु भौतिक तत्व से स्वृतन्त्र उनका 
अस्तित्व नहीं मानते । उनके अनुसार देश, काल भौतिक तत्व के ही दो पहलू 
है । देश, काल भौतिक तत्व से कभी भी अलग नही रहते । श्री राहुल लिखते 
है कि “ज॑से गितती प्रकृति के यहाँ उस तरह नहीं मिलती जैसी कि हमारी 
गणित की पुस्तकों मे, उसी तरह देश, काल भी द्वन्द्वात्मक प्रकृति (भूत, गति) 
से अलग कोई हस्ती नही रखते ॥/' 

राहुल जी अपने भौतिकवादी विचारों के लिए बौद्धों, हेराक्लितु और 
आधुनिक विज्ञात की खोजों से प्रश्मावित है। वे कुछ प्राचीन भौतिकवादियों 
की तरह भौतिक पदार्थों को स्थिर नही मानते । वे मानते है कि सभी बस्तुये 
क्षणिक हैं, परिवर्ततशील है, प्रवाहमय है। वें ससार की किसी भी बस्तु को 
है! की अवस्था में व मानकर 'भवति' की अवस्था में स्वीकार करते हैं। श्री 
राहुल स्वय लिखते है कि “ हमारी बहुत सी दिककते गलतफहमियाँ दूर हो 
जाय यदि हम अस्ति' का बायकाट कर हर जगह 'भवत्ति” का प्रयोग करे ॥/* 
उनके अनुसार जिसे हम वस्तु कहते है, वह एक तरंग प्रवाह मात्र है। इसीलिए 
श्री राहुल मानते है कि विश्व वस्तुओं का समूह ने होकर घटनाओं का समूह 
मात्र है। वे मानते है कि पीपल के एक पत्ते मे भी यह ॒प्रवाहु चल रहा है । 
इस प्रवाह को हमारी नंगी आँखे ग्रहण नही कर पाती उसे हम वैज्ञानिक यब्त्तो 
से देख सकते हैं। तब यह प्रश्न उठता है कि यदि विश्व की प्तमस्त वस्तुयें प्रवाह 
मात्र हैं तो इस प्रवाह की जनक गति कहाँ से आती है ? उसका स्वरूप क्‍या 
है ? फास का आधुनिक दाशंनिक देकात॑ इस विश्व मे उपलब्ध गति को ईश्वर 
पृ- वंज्ञानकि भौतिकवाद, पृष्ठ, १२० 
२- वही, पृष्ठ १८ 
३- वही, पृष्ठ, १८ 
४ वहीं पृष्ठ १३८ 
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प्रदत्त मानता है। बह स्वीकार करता है कि जितनी गति ईश्वर ने विश्व को 
दी है उतनी गति के मदह्ारे ही यह विश्व चल रहा है। ईश्वर प्रदत्त उस गति 
का कभी लाश नहीं होता । उसका केबल रूप ही बदलता है । इस प्रकार देकात॑ 
गति को मूलतः भौतिक तत्व पर निर्भर नही मावता । इस सन्दर्भ में श्री राहुल 
साक्सेवाद के अनुयायी है। वे गतति को भौतिक तत्त्व का ही एक रूप मानते 
है । गति भोतिकतत्व में ही निहित है। श्री राहुल लिखते है “गति भूत के 
(अपने) अस्विन्व (रहने) का स्वरूप है। बिना गति के न भूत कभी था और 
नेकभी रहेगा . सभी (तरह का) विश्वाम, सभी साम्यावस्था सिफे 
सापेक्ष है और उसे गति के प्रकारों मे से किसी एक की अपेक्षा से ही समझा जा 
सकता है ।”' भूत के विभिन्न रूपों की भाँति ही गति के भी विभिन्न रूप हैं । 

श्री राहुल विश्व को विच्छेदयूक्त प्रवाह मानते है। अपने प्रसिद्ध प्रन्थ 
'विश्य की झपरेखा”' भे वे भौतिक तत्त्व के सुक््मतम अश एलेक्ट्रान में भी एकदेशी- 
यता और प्रवाह दोनों के गुण मानते है । वे एलेक्ट्रात को परिच्छिन्न-विच्छिन्न प्रवाह 
मानते है ।' इस विच्छेद युक्त प्रवाह को गणित के उदाहरण से भली प्रकार समझा 
जा सकता है। अको में हम एक ओर १, २, ३, का प्रवाह पाते है वहीं दूसरी 
ओर १ से २ और २ से ३ में कुदान विच्छद को भी पाते है । श्री राहुल के मतत 
में यदि प्रकृति मे यह विच्छेदयुक्त प्रवाह न होता तो वह निर्जीव एवं बिचित्रता 
से रहित होती ।* 

श्री राहुल भौतिकवाद के विभिन्न प्रकारो का उल्लेख करते है। वे सर्व 
प्रथम पुराण भौतिकवाद की व्याख्या करते है। चार्वाक इस प्रकार के भौतिक- 
बाद का प्रतिपादन ऋरते है। इससे भौतिक पदार्थ को परमाणुओं का सयोग और 
प्रत्यक्ष को ज्ञान का एक मात्र साधन माना जाता है। इन दार्शनिको के लिए केवल 
मस्तिष्क की शक्तियों हारा उपलब्ध ज्ञान सत नहीं हो सकता । मस्तिष्क की 
शक्तियों हढ्वारा उपलब्ध ज्ञान उसी अनुपात में सत होगा जितने में उसे प्रत्यक्ष 
की सहायता प्राप्त होगी। केवल प्रत्यक्ष द्वारा प्राप्त ज्ञान ही प्रामाणिक हैं । 
दूसरे प्रकार के भौतिकवाद को श्री राहुल ईश्वर-यात्रिक भौतिकवाद कहते है । 
इस प्रकार के भौतिकवाद के जतक देकातें जैसे ईश्वर में विश्वास रखने वाले 
दार्शनिक है। यह लोग विश्व को एक घड़ी और ईश्वर को उस घडी में चावी 
लगाने वाला यत्री बतलाते है । वह ईश्वर इस घड़ी रूपी विश्व में प्रलय तक के 
लिये बावबी लगा देता है और यह विश्व तत्ृपश्चात बिना ईश्वर की सहायता 
१- विश्व की रूपरेखा, पृष्ठ ८ 
२- वही पृष्ठ पद 

वही पृष्ठ, १४४ 


राहुल साकृत्यायन का भौतिकवांद ॥ १२५४ 


से चलता रहता हैं । तीसरे प्रकार के भौतिकवाद को श्वी राहुल यात्तिक भौतिक- 
वाद कहते है। यह सत्नहवी-अठारहूवीं शताब्दी की देन है। इस प्रकार के 
भीतिकवाद में ईश्वर को कोई स्थान नहीं दिया गया । मनस्‌ भौतिकतत्त्व का ही 
एक रूप है! जिस प्रकार घडी पुर्जों का एक योग है उसी प्रकार मनस्‌ भी भौतिक 
तत्त्वों का योग मात्त है। इन दाशनिकों ने भौतिकतत्त्व में युणात्मक परिवतंन 
नहीं स्वीकार किये। श्री राहुल के अनुसार इस प्रकार के भौतिकवाद की मुख्य 
त्रूटि यह है कि इसमे किसी “विच्छेदयूक्त प्रवाह” को स्थान नहीं था + इसी कारण 
यह भौतिकवाद विश्व की समृचित व्याख्या करने में असमर्थ रहा और क्रात्ति 
वाहक बनने मे भी असफल हुआ । 


वैज्ञानिक भौतिकवाद को राहुल उपयुक्त भौतिकवाद के प्रकारों से भिन्न 
मानते है। वैज्ञानिक भौतिकवाद भे यात्रिक भौतिकबाद की भौतिकता और 
हैगेल़ के दर्शव का दइन्द्वाद सम्मिलित है! इस प्रकार के भौतिकवाद को भी 
राहुल भौतिकवादी विचारधारा का उच्चतम विकास मानते है! इस भौतिकवाद 
में प्राकृतिक विश्व को विकसित होते, स्वरूप परिवतन के निरन्तर घटना प्रवाह 
के रूप मे स्वीकार किया जाता है /' यह क्रात्ति का जनक सिद्ध हुआ है । 


जीवन एवं मनस्‌ को उत्पत्ति 


श्री राहुल भौतिकवादी होते हुए भी जीवन एवं मनस्‌ को भौतिक तत्त्व 
नही मानते । वे मानते है कि भौतिक प्रकृति में गुणात्मक परिवर्तन होते है। 
प्रकृति के इन मुणात्मक परिवर्तेनों का परिणाम जीवन अथवा चेतना है । इसका 
तात्पर्य यह है कि जीवन' भौतिकतत्त्व से ही उत्पन्न होता है किन्तु उसे भौतिक 
तत्व नही कह सकते | श्री राहुल गुणात्मक परिवतंत का तात्पयें “उससे किन्तु 
बही नहीं” मानते है। श्री रपहुल लिखते हैं कि “यहू सच है जीवन या समन 
जिससे पैदा हुआ है, बह भूत (भौतिकतत्व) ही है, किन्तु मन भूत हरगिण 
नही है यह बिल्कूल गुणात्मक परिवतंन पूर्व (भूत) प्रवाह से दूटकर नया 
प्रवाह है | अण्डे और चूजे का उदाहरण देकर श्री राहुल भौतिकतत्व से जीवन 
की उत्पत्ति सिद्ध करते हैं।। जिस प्रकार अण्डे में भरे तरल भौतिक तत्व मे 





१- वैज्ञानिक भौतिकवाद, पृष्ठ, रद 
२- वही पृष्ठ १४८ 

३- वही । 

४- वही पृष्ठ, १७७ 

५० बह्ी पृष्ठ २७८ 
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गृणात्मक परिवतेत के कारण कुछ दिनः पश्चात चूजा बच जाता है अधवा उस 
तरल पदार्थ से चूजे की उत्पत्ति होती है उसी प्रकार भौतिक तत्व से चेतना 
अथवा जीवन की उत्पत्ति समझी जा सकती है। वे मानते हैं कि इस भौतिक 
प्रकृति में गुणात्मक परिवतेन की अद्भुत शक्ति है। इसीलिए यदि हंम जीवन की 
कही बाहर से आई वस्तु मानते हैं तो इस प्रकृति को उसके जन्मसिद्ध अधिकार 
से वचित करते है । 

राहुल जी मतस्‌ को कोई खास तत्व नही मानते । मस्तिष्क की चिल्तन 
स्मरण इत्यादि की शक्ति को ही वे मनस्‌ कहते है। मवस्‌ साधारण जीवन का 
पच्चतर विकास है। इसका तात्पयें यह है कि मनस मस्तिष्क से भिन्न कोई द्वव्य 
वही है । वह एक घटना-प्रवाह है। सनसू का जीवन से बनिष्ट सम्बन्ध है। 
जहाँ मन है, वहाँ जीवन अवश्य है किन्तु इसका उलटा ठीक नही हैं अर्थात हम 
यहू नही कह सकते कि जहाँ जीवन है वहाँ मनस्‌ अवश्य है। श्री राहुल मानते 
है कि मनुष्य का शरीर असख्य सजीव सेलों का सघात है। इनमे से कोई भी 
सेल अकेले मनस्‌ को उत्पन्न नही कर सकता किन्तु गुणात्मक परिवर्तेन के कारण 
उसी सात में चिन्तन स्मरण की शक्ति पैदा हो जाती है। यही मनस्‌ है। 
राहुल मानते है कि जिस प्रकार कमल के रूप, गन्‍्ध इत्यादि को देखकर उसे पंक 
से उत्पन्न न मानता पंक के प्रति अन्याय है उसी प्रकार मनस्‌ को शरीर के सेलो 
से उत्पन्न न मानकर उसे बाहर से आयात करता शरीर के प्रति अन्याय करना 
है । इस प्रकृति मे विद्यमान भिन्न-भिन्न तत्त्व मिलकर एक सर्वथा भिन्न तत्व 
को जन्म देने में समर्थ हैं। मनस्‌ इसी प्रक्रिया का परिए्णाम है । 
जीव की अमरता 

राहुल जी शरीर से भिन्न किसी आत्मा अथवा जीव का अस्तित्व स्वीकार 
नहीं करते $ बहुत से उदाहरण देकर वे सिद्ध करते है कि आत्मा की अमरता 
में विश्वास करना अंधविश्वास के कारण ही होता है। वे कहते है कि कतिपय 
सभ्यताओं (मिश्र) में शरीर के रूप में ही आत्मा को सुरक्षित रखने को उसकी 
अमरता को समझा गया * क्योकि वे लोग आत्मा को शरीर से अलग रखकर 
नहीं समझते थे । श्री राहुल विश्वास करते है कि भारत के सामन्त शासको ने 
अपनी प्रभुता को कायम रखने के बिए परलोक एवं पृनर्ज॑न्म के फदे को तैयार 
किया । इस फंदे को उपत्िपदों के ऋषियों से मजबूत किया । वे स्पष्ट रूप से 
कहते है कि जो धर्म आत्मा की नित्यता मे विश्वास करते है झच सबका उद्देश्य 
एक ही हैं और बह यह है कि सामाजिक अस्याय से लोगो का ध्यान हटाना और 
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वर्ग भेद को जीवित रखना है। इसी प्रकार श्री राहुल विश्व से भिन्न किसी 
ईश्वर रूपी अस्तित्व भे विश्वास तहीं करते | वे दूसरे विश्व युद्ध की दर्देताक 
घटनाओं की ओर इंगित करते हुए कहते है कि थदि कोई ईश्वर होता तो जो 
मार-काट मची है वह न होती | श्रो राहुल लिखते है कि “ युद्ध में जो कुछ बीत 
रहा है उसे देखते रहने वाल ईश्वर या तो तितान्‍्त क्रूर है, अथवा बेबस , और 
ऐसे ईश्वर को मानते, उसकी स्तृति करते से उसकी ओर मुंह भी न फेरता 
अच्छा है ।! राहुल जी ईश्वर को सिद्ध करने वाले कार्प-कारण तक की आलो- 
चना करते है। वे कहते हैं क्रि हर कार्य के पीछे कारण ढढते वाले विचारक 
एक उच्चतम कारण ईश्वर पर पहुंचते हैं। और जब उन विचारकों से ईश्वर 
का कारण पू छो तो वे कुछ न' कुछ ताकिक बहाना खोज निकालते है। वास्त- 
विकता यह है कि कोई कार्य किसी एक कारण की उपज नहीं है। प्रत्येक कार्य 
के पीछे एक कारण समूदाय होता है । अतः कार्य-कारण सम्बन्धी तक हमे किसी 
एक कारण पर नही ले जाता वरत्‌ कारण समुदाय तक पहुँचाता है! श्री राहुल 
का मत है कि ईश्वर को सिद्ध करने वाले धर्मावलम्बी स्वार्थ वुत्ति से प्रेरित 
होकर साधारण जन समुदाय को धोखा देने के लिए ईश्वर की स्थापना करते 
हैं। उनकी करनी एवं कथनी मे भेद होता है | 


तैतिक विचार 


श्री राहुल नैतिकता की कसौटी के रूप मे सामाजिक हित को स्वीकार 
करते हैं। उत्तके अनुसार नैतिक आचरण वही है जिससे समाज का हित हो ॥ 
नैतिकता का आधार बहुजन सुखाय बहुजच हिंताय होता चाहिए । धझ़माज का 
सुख व्यक्ति के सुख से ऊपर है। और क्योकि समाज की संरचना मान्यताये 
और उ्ेश्य परिवर्तित होते रहते हैं, इसीलिए नैतिकता शाश्वत नहीं हो 
सकती | श्री राहुल किसी भिरपेक्ष नैतिक मूल्य में विश्वास नहीं करते है। 
प्रात्चीन भारत में यौत सदाचार का उल्लेख करते हुए कहतें है कि जिस प्रकार 
के यौन सम्बन्धों को महाभारत काल में उचित समझा जाता था आज उन्हे 
हुम सैंतिक मातने में संकोच करेंगे । इस सम्बन्ध से उन्होंने शमिष्ठा और ययात्ति, 
उत्तक एवं उनकी गुरु-स्त्री, पराशर और सत्यवती इत्यादि के यौन सम्बन्धों 
का उल्लेख किया है। श्री राहुल मानते हैं कि यौन सदाचार ही नहीं वरत्‌ 
सभी प्रकार के सदाचार में परिवर्तेत होता रहा है। देशकालानुसार परिवतंब- 
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शील आचार श्रेष्ठ है।' समाज के हित के दृष्टिकोण से ही हम नैतिक मूल्यों 
को मान्यता देते है। नैतिक मूल्यों के सुजच में किसी ईश्वर की आवश्यकता 
नहीं है। जो विचारक ईज्वर का भय दिखलाकर नेतिकता का उपदेश करते है वे 
स्वार्थ सिद्धि से प्रेरित होते हैं। वे अपने स्वार्थ के लिए समाज के हित की चिन्ता 
नही करते । श्री राहुल उन लोगो का विरोध करते है जो कहते है कि भौतिकवादी 
किसी सदाचार को नही मानते । वे कहते है कि वें दिन चले गये, जब भौतिक 
वादियों को दुराचारी कहा जाता रहा। हाँ, भौतिकव। दियो का सदाचार अष्वया स्म- 
वादियों से इस भर्थ में भिन्न है कि अध्यात्मवादी व्यक्तिगत स्वार्थ के पोषक 
हैं जब कि भौतिकवादी समाज के हित को ही अपना परम प्रातृब्य मानते है ! 
समाज के हित के लिए ह॒प्ते हुए मृत्यु का वरण करने वाले भीतिकवादियों को 
दुराचारी कहने वाले नर-पशु ही हों सकते है । 
धर्म सम्बन्धी विचार 

राहुल के अनुसार धर्म का सार है अलौकिक शक्ति में विश्वास ।' यह 
शक्ति एक भी हो सकती है और अनेक भी । इंस अलौकिक शक्ति को सर राधा- 
क्ृष्णन एवं गांधी जेसे विचारक सत्य, शिव, सुन्दरम के रूप में भी स्वीकार 
करते है| श्री राहुल कहते है कि शक्ति की यह मान्यता किसी दूसरी दुनिया से 
नहीं टपकी वरन इसकी उत्पत्ति उस ससय के समाज के आ्िक ढाँचे से हुई 
है । एक समय ऐसा था जब परिवार में पिता या माता को ही पारिवारिक 
मामलों के लिए सर्वोच्च निर्णायक माना जाता था। वे परिवार के आशथिक 
ढाँचे को नियन्त्ित करते थे और सभी के हितों की रक्षा करते थे । अतः उनके 
जीवन में ही परिवार के अन्य सदस्य अपने को उनसे निबंसल समझते लगते थे । 
उनके मरते के पश्चात उनकी आत्माओं की प्रथा चल पड़ी और इसी प्रकार 
सभाज में एक सर्वशक्तिमान व्यक्तित्व के विचार ते स्थान बना लिया। राहुल 
स्पष्ठ लिखते हैंकि धर्म का आरम्भ मानव के जीविकोपादानार्थ समाज बना 
लेते, तथा भाषा के कुछ विकप्चित हो जाने पर हुआ और इसका पूरा विकास 
दासता युग तथा सामन्‍्त यूग के समय प्रभुवर्म ने क्रिया |” फवेरबाख॑ तथा 
वोल्तेर जैसे विद्वानों के कथनों को उद्धृत करके श्री राहुल ने यह दिखलाते का 
प्रधास किया है कि घ॒र्म मानत्र को अपने से विलय करता है। धर्म के नाम पर 
साकध्षारण भनृष्य को छला जाता है। श्री राहुल के शब्दों मे “सभी देशों का 
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इतिहास और भारत का खास तौर से इस बात का साक्षी है कि धर्म से बढ़कर 
मनुष्य को पतित, दास, उपेक्षित, घृणाष्पद बनाने गाना दूसरा कारण सही हो 
सकता । भारतीय मानवता को छिन्न - भिन्न करने मे सबसे जबर्दस्त हाथ धर्म का 
रहा है ।' 

मनुष्य का विकास 


श्री राहुल मनुष्य को ईश्वर की रचना के रूप में स्वीकार नही करते है । 
जीवन और मनस को भौतिक तत्वों की उत्पत्ति और मनृष्यः को विकास का 
परिणाम मानते है । ऐसा प्रतीत होता है कि मनुष्य के विकास की व्याख्या में 
वे डारबिन एवं लेसार्क के विकासवाद से प्रभावित है। श्री राहुल भानते है कि 
प्रारम्भ मे पूथवी एक दहकते हुए गैस के गोले के समान थी । इस गोले मे अणु 
बिखरे हुए थे । कुछ काल पश्चात अणु एक दूसरे के मजदीक आये जिससे सर्वे 
प्रथम अणु-गृष्छक, वाहरस एवं बैक्टीरिया का जन्म हुआ । इस प्रक्रिया में एक 
सेल के जीवधारी अमीवा का अस्तित्व चामने आया | बीस लाख वर्ष की अवधि 
में इस विकास प्रक्रिया मे स्थावर वनस्पति, जमम प्राणी, मछलियों, स्तनघारी 
जीव, वनमान्‌ष एवं जाति परिवतन के फलस्वरूप मानव वंश के पूर्वजों को घन्म 
दिया ।' इसी प्रक्रिया के अन्तगंत आज से पाच लाख वर्ष पूर्व सोचते विचारले 
बाले मानव का प्रादुर्भाव हुआ । श्री राहुल के अनुसार आज जिस रूप में 
मनुष्य विद्यमाव है वह किसी न किसी प्रकार के श्रम का परिणाम है। ऐसा 
मानकर बे एक सच्चे माक्संबादी होते का परिचय देते हैं। श्रम ने ही मनुष्य 
को शरीर में वे अंग प्रदान किये है जिनके कारण वह पशुओं से भिन्न है । पशु 
और मानव में भेद दिखलाते हुए राहुल जी कहते है कि कुछ सोचने की क्षमता 
तो बनमानुष एवं कुत्ते ज॑से प्राणियों मे भी होती है किन्तु इन सभी का सोचना 
वरत॑पान से ही सम्बन्धित होता है जबकि अनुष्य भविष्य के सम्बन्ध मे भी सोचता 
है। पशु अपने वर्तमान अस्तित्व को कायम रखने के लिए जन्मजात विकास का 
इस्तेमाल करके प्रकृति से संघर्ष करता है किन्तु मनुष्य वर्तमान में अस्तित्व बचाये 
रखते के अतिरिक्त भविष्य में अपना अस्तित्व बताये रखते के लिए विभिन्न प्रकार 








१- वही प्‌५5, २ 

२- मानव-समाज, पृष्ठ १ 

३- बही 

४ विश्व की रूपरेखा पृष्ठ २२८ रेर 


१३० । भौतिकवाद॑ 


हथियारों का आविष्कार करता है ।* मनुष्य प्रकृति से भिन्न नहीं है । बहू प्रकृति 
के निम्म एवं उच्च अंशों की उपज है । मनुष्य प्रकृति का वयस्क पृत्र है । मनुष्य 
और पश््‌ में भेद का मूख्य कारण मनृष्य का विकसित मस्तिष्क है! यह मस्तिष्क 
ही उसे सोचने विश्लेषण करने, नया रास्ता ढृढ़ने और पुराने अनुभवों से शिक्षा 
ग्रहण करते के योग्य बनाता है। निम्त जातियो से वतमानुष और वनमानुस से मनुष्य 
जाति के विकसित होने में राहुल जाति परिवर्तन की घटना को महत्व देते है । 
जाति परिवरतंत के कारण ही बत॑मान' पीढी से अगली पीढ़ी उत्पन्न होती है ।* 


सभाज का विकास 


श्री राहुल समाज के अस्तित्व में आने का मुख्य कारण मनुष्य की श्रम 
शक्ति को मानते है। उनके अनुसार जब जीवधारियो के विभिन्न अंगों में हाथ 
का विकास हुआ तो हाथ की श्रम-शक्ति के कारण उसका प्रकृति पर प्रशुत्व 
बढा । हाथ के श्रम से ही मनुष्य ने प्राकृतिक वस्तुओं के नये-नये उपयोग खोज 
निकाले | श्रम के बढ़ने से वस्तुओं के अंत में वृद्धि हुई और उनका उपयोग 
भी बढ़ा । इस अज॑न और उपयोग के लिए मनुष्य को अन्य मनुष्यों की सहायता 
की आवश्यकता हुईं । इस आवश्यकता ने अन्य मनुष्यों का सहयोग प्राप्त किया 
और इस आपसी सहयोग के कारण ही समाज का अष्तित्व सामने आया। इस 
प्रकार श्री राहुल के अनुसार समाज मनुष्य को बना बनाया नहीं प्राप्त हुआ 
बरत भोग उत्पादन के लिए सहयोगी श्रम और अपनी रक्षा के लिए सहयोगपूर्ण 
संघर्ष ने ही समाज को जन्म दिया ॥ अत. यहू कहा जा सकता है कि समाज 
व्यक्तियों का बह संगठन है जिसमें क्रियाये एक दूसरे व्यक्ति को प्रभावित करती 
हैं। जब विभिन्न व्यक्ति एक दूसरे की क्रिया से प्रभावित' होते हैं, तब समाज की 
उत्पत्ति होती हैं। इस सम्बन्ध में श्री राहुल एक बात और स्पष्ट करते हैं और 
बह यह्‌ है कि “समाज व्यक्तियों के योग से बना है, किन्तु वह व्यक्तियों का योग 
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योग मात्र नही ।" वे स्पष्ट करते हैं कि परिमाण अथवा मात्रा गुण को उत्पन्न 
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करती है ।! समाज व्यक्तियों के योग मात्र से उसी प्रकार भिन्न है जिस प्रका 
चंडी पूर्जा के योग मात्र से ! श्री राहुल के शब्दों में “समाज मनुष्य न॑-मनुष् 
नहीं है, बढहिक समाज मनुष्य > मनुष्य है|” इस प्रकार हम देखते है कि श्र 
राहुल मनुष्य एवं समाज की उत्पत्ति मे किसी अलौकिक शक्ति के कार्य क॑ 
स्थान नही देते ॥ वे अपनी आस्था के अनुरूप ही इस दोनो को विकास का परि 
णाम सिद्ध करते हैं । 


-गनानन-न०-- ५-५ ५०५५५५००-नननननननननम ननननानन3ननन नि ननननमना+_न-+ ५ -++-ध+ननन-- निया" ण।ख।।।एणए7। भणणएणए। कीं लकी न न नीततणई तखिीण  डी:क्‍:क्‍स्‍ 


१- विश्व की रूपरेखा, पृष्ठ, ३२५ 
२- मानव-समाज, पृष्ठ, १३ 


ध् 
पश्चिमी भोतिकवाद का उद्भव 
और विकास 





पश्चिम में दार्शनिक चिस्तन का प्रारम्भ यूवनान में ईसा से लगभग ६०० 
वर्ष पूर्व माना जाता है। उसके पूर्व बहाँ देवी-देवताओं की कल्पता की जाती 
थी जो जगत की रचना और संचालन करते है। थेल्स या थेलीज ने सर्व प्रथम 
अपने बुद्धि के वल और तर्क का सहारा लेकर जगत की व्याख्या करने का प्रयास 
किया | इसलिए वह पश्चिम में दर्शन का जनक माता जाता है। उसने यह मासना 
अस्वीकार कर दिया कि कोई अप्राकृत शक्ति इस प्राकृत जगत की स्वच्छन्द 
लियामक है । 

थेह्स जगत की समस्त वस्तुओ क। एक मूल करण खोजते हुए पादी पर 
पहुंचा और उसी से उसने पृथ्वी आदि समस्त वस्तुओ की उत्पत्ति स्वीकार 
की । उसने वस्तु और गति का भेद नदह्ठी किया । उसके विचार से जल में ऐसी 
शक्ति है जो उसे अन्य पदार्थो' के रूप में परिवर्तित कर सकती है ॥ थेल्स समझता 
था कि पृथ्वी एक गोल चपटी वस्तु है जो जल पर तैर रही है। सभवत: उसे 
पृथ्वी के सम्पूर्ण विस्तार का ज्ञान न होगा। वह केवल यूनात की भूमि को हो 
सम्पूर्ण पृथ्वी समझता होगा । 

थेल्स के इन विचारों से ज्ञात होता है कि दर्शन का प्रारम्भ भौतिकवाद 
से हुआ और भोतिक जगत का कारण भी भौतिक ही माना ।' वह कारण भी 
दुष्ट पदार्थ ही था । दुष्ट पदार्थ का कोई अदृष्ट भौतिक पदार्थ कारण नही माना 
गया । थेल्स को दर्शन का पिता इसलिए नहीं कहते कि उसने कोई व्यस्थित 
दर्शन पद्धति दी है, बर्थ उसका कारण यह है कि उसने सबसे पहले दाशंनिक 
प्रश्त उठाया । 

थेहस के शिव्य एनेक्जिमेण्डर (६११--५४७ ई० पू०) ने इस विषय पर 
अधिक विचार किया और उसने 'प्रकृति पर' एक पुस्तक भी लिखी जो दुर्भाग्य से 
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नष्द हो गई । उसने जल को मूल तत्व नहीं माना । जल भी फ्क्ृति की एक 
उत्पत्ति है। जल, पृथ्वी आदि सभी वस्तुये जिस तत्त्व से उत्पन्न हुई बह तत्व 
निश्चय ही भौतिक है, किन्तु वह गुण, रूप और आकार रहित एक ऐसा तत्व हैं 
जिसने कोई विशिष्टता धारण मही की हैं; इसीलिए तो वह छूप-गृण आदि धारण 
कर विभिन्न पदार्थों की स्थिति में आ सका है । वह भौतिक तत्व निविशेष होने के 
कारण अनन्त भी है । इसीलिए अब तक अग णित सस्तार बने किन्तु वहू तत्व ध्यय 
नही हुआ | 

एनेक्जिमेडर परम्परा के अनुसार सानता था कि जगत की रचना अनेक 
बार हुई और उसका विनाश भी हुआ । यदि विनष्ट द्वीकर जगत अपने मूल रूप 
लनिविशेष भौतिक तत्व में पहुँच जाता है, तो उसी से नये जगत की पुनः रचना 
हो सकती है । उस तत्व के व्यय होने का प्रश्वन नही उठता | इसलिए बर्नेठ के 
मतानुसार अनेक जगतो की रचना कालगत क्रम में नहीं हुई वरन्‌ एक ही समय 
मे अतेक जगतो की रचना हुई और वे सब जगत बनते चले गये फिर भी अनन्त 


निविशेष तत्व व्यय नहीं हुआ। बनेंट की यह व्याख्या एनेक्जिमेडर को अधिक 
तकंसगत बना देती है।* 


एनेक्जिमेडर यह नहीं दता पाता कि निविशेष भौतिक तत्व से जगत की 
सब वस्तृये कैसे और क्यों बनी। वह इतना जानता है कि उस मूल तत्व में 
विभाजन हुआ और गर्म तथा टठण्डे दो भाग बन गये | ढण्डा भाग तरल था ॥ 
उसी से पृथ्वी बनी | उसके आसपास गर्म तत्व था। उसकी गर्मी से पृथ्वी का 
जल सूखा । भाप बना जल ही वायू हो गया। एनेक्जिमेडर भाप और वायु मे 
भेद नही करता | उसके विचार से पृथ्वी वेलबाकार है और उसके ऊपरी भाग 
पर मनुष्य वास करते है । 

एनेक्जिमेडर के अचुमार जीवन की उत्पत्ति ताप और नभी से हुई। 
प्रारम्मिक प्राणी बहुत साधारण था । प्रकृति की अनुकूलता पाने पर उसमे विकास 
हुआ । जल मे उत्पन्न हुई मछली भूमि पर आकर पशु बसी और फिर मनुष्य बन 
गयी | इस विचार में आधुनिक विकासवादी सिद्धांस्त के मूल सूत्र मिलते हैं ! 
यद्यपि ये विचार स्पष्ट रूप से भौतिकवादी है किन्तु इन्द्रिय प्रत्यक्ष के पार जाने 
की प्रवृत्ति भी दिखाई देती है। अनेक सिद्धान्त प्रचलित कालल्‍्पमिक मान्यताओो के 
आधार पर बना लिये गये हैं! 


इस चिन्तन की परम्परा का विक्राश् ऐनेक्जिमेनीज ने किया । वहु भी अपने 
पूव॑ससणियों के अनुसार जगत का सूल कारण एक भौतिक तत्व मानता था, किन्तु 
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सके मत में बह तत्व निविशेष द्रव्य नही है। उसने थेल्स की भाँति जगत का 
प्ररण एक सविशेष तत्व माना और वहु तत्व है वायु ॥ उसके विचार से वायु मे 
शाप, धुध और अंधकार भी सम्मिलित है । 

वायु भें दार्शनिक दृष्टि से दो गुण है। एक तो बहु असीमित है और 
दूसरे उसमे निरन्तर गति रहती है। इसी गति में वह कभी विरल होती है और 
कभी घन । इन दोलो प्रक्रियाओं से वायू बादल बच कर जल, पृथ्वी और चट्टान 
बन जाती है। प्रलय होने पर समस्त जगत वायु में पुनः परिणित हो जाता है। 
पृथ्वी एक चपदी तश्तरी ढी भांति है और वह हवा में तैर रही है। बाय ही 
जीवन है, क्योकि बिना श्वास लिए हम जीवित नही रह सकते । 

इस प्रकार एनेक्जिमेनीज इन्द्रियातीत कल्पित वस्तु से बचाकर दर्शन को 
पुनः संविशेष भौतिक वस्तू पर लाये और उसमें सरल-विरल की प्रक्रिया दिखा- 
कर जगत की रचमा को तक॑ संगत बनाने का प्रयास किया ! 


पाइथागोरस (५८०-४४० ई० पु०) सम्भवतः उसका शिष्य या अनुयायी 
था, किल्तु मूल रूप में वह गणितश्ञ और ध्राभिक पुरुष होने के कारण उसने 
ससार का मूल कारण संख्या माता |) उसके विचार से सख्या ही एक ऐसा से 
विद्यमान तत्व है जिससे समस्त जड़-चेततन जगत की उत्पत्ति हुई है | उत्पन्न हुई 
समस्त वस्तुओं के विनाश की कल्पना की जा सकती है किन्तु संख्या की नही । 
सख्याओं में भी प्रथम संख्या इकाई है । शेष संडयायें इकाई के योग मात्न है। 
सख्यायथे सम और विषम होती हैं! उन्हीं के युग्मों से विश्व निर्मित होता है ॥ 
स्टेस के अनुसार यह कच्चा दशेन है। इसे गणितीय रहृस्यचाद” कह सकते है, 
किन्तु यह तथ्यहीच और व्यर्थ है ।* 

सृष्टि विज्ञान मे उसका कुछ मूल्यवाब योगदान है । उससे बताया कि 
पृथ्वी स्थिर नही है वरन्‌ एक अग्नि पुज के चारो ओर सूर्य, चन्द्र और तारो के 
साथ घूमती हैं। अरस्तू ने इसका विरोध किया किन्तु आगे चलकर कापरसिकस 
ते पाइथाभीरस का समर्थन किया और उसके सिद्धान्त में किचित संशोधन कर 
यह निश्चय किया कि पृथ्वी सूर्य के चारो ओर घृमती है । इसे आज भी वैज्ञानिक 
सत्य माना जाता है। पाइभागोरस की यह उपलब्धि दाशंभिक न होकर ज्योतिः, 
सम्बन्धी है। इससे प्रतीत होता है कि पाइथागोरस की रुचि गणित और ज्योतिः्, 
में अधिक थी दर्शन में कम्न । इसलिए वह वयार्थंवाद और भौतिकवाद से दूर 
हट गया । 

उसका हो समकालीन जेंनोफेनीज (जन्म ५७६ ई० पू०) पूर्णतः ईश्वरवादी 


६- स्टेस- ए क्रीडिकल हिस्टी आफ प्रीक फिलासफी, पु० ३४ 
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हो गया । उसने तत्कालीन प्रचलित धार्मिक और आध्यात्मिक विचारों को दाशेंतिक 
रूप देकर तके संगत बनाने का प्रयास किया और देवताओं के सम्बन्ध में होमर 
आदि की गढ़ी हुईं भद्दी कहानियों का विरोध किया। बहुदेववाद का खण्डन कर 
एक ईश्वर की सान्यता स्थापित की । ईश्वर ही साक्षात जगत रूप बना है और 
उस पर निय्रस्तण भी रखता है। उसकी कल्पना थी कि पुथ्वी जल में स्थित 
है । जब पृथ्वी जल मे डूव जाती है तो प्रलणय और जब बाहर निकलती है तो 
उस पर प्राणियों की सृष्टि होती है। इस दर्शन मे भी भौतिकवादी तत्व नहीं 
दिखाई देते और न इसे अधिक तकेंसगत बनाने का प्रयास किया गया है ! 

जिस काल के दार्शनिकों का हम उल्लेख कर रहे है उन्हे प्रत्ययवाद और 
भौतिकवाद का भेद ज्ञात नहीं था। इस भेद का आधार इन्द्रिय ज्ञान और 
बौद्धिक ज्ञान भी उन्हे पृथक अनुभव नहीं होता था | पार्मेनाइडीज (जन्म ५२० 
ई० पू०) ते ज्ञान के इन साधनों को पृथक रूप से समझने का प्रयास किया । 
ज्ञानमीमासा के क्षेत्र में उसकी यह महत्वपूर्ण उपलब्धि थी | इसी आधार पर 
उससे सत्‌ और सम्भूति का भेद किया। 

इन्द्रिय ज्ञान का विषय यह दृश्य जगत संभूति है । इसकी उत्पत्ति सत्‌ 
से हुई है। संत्‌ इन्द्रियों से लही जाना जाता। उसका किजित ज्ञान घुद्धि से ही 
सम्भव है। विश्व की सभी वस्तुये उत्पत्ति और विवाश की विषय है। वे परिवतन- 
शील क्षणिक और नश्वर है। इसका ज्ञान तो हमें इन्द्रियों से ही हो रहा है । 
हमारी बृद्धि की यह माग है कि इसके मूल मे कोई भमित्य, अविनाशी, अपरिवतंन 
शील तत्व अवश्य होता चाहिए। उसे हम सत्‌ कह सकते है। उसे अनादि होना 
चाहिए क्योंकि यदि हम उसका आदि माने तो उसकी उत्पत्ति सत, या असत्‌ से 
ही मानती पडेंगी । असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति हो नही सकती और सिर्विशेष संत्‌ 
से सत्‌ की उत्पत्ति मानना व्यर्थ है । सत्‌ तो पहले ही विद्यमान था। उसी को 
हम अनादि कहते हैं। 

सत्‌ से उत्पन्न वस्तुये असत्‌ है । इन्द्रियों से हमें भसत्‌ जगत का ही ज्ञान 
दोता है । 

इस दर्शन का आकलन करते हुए बाद के विद्वानों में दो मत हों गये 
एक पक्ष इसे प्रत्ययवाद और दूसरा पक्ष इसे भौतिकवाद मानने लगा । प्रत्यय« 
बादियों का तक॑ है कि सत्‌ बुद्धिगम्य है इसलिए यह प्रत्ययवाद हीं है 
भौतिकवादी कहते हैं कि पार्मेबाइडीज सत्‌ को देश के अन्तर्गत परिमित और 
गोलाकार मानता है, इसलिए यह सत्‌ भौतिक वस्तु ही है। जगत को असत्‌ 
मानना प्रत्ययवाद के पक्ष में प्रतीत होता है किन्तू यदि सत्‌ भौतिक वस्तु है और 
डससे नश्वर बस्तुयें उत्पन्न होती हैं तो इस अर्थ में उसे बसत कहने से धौतिन 


३६ भौतिकवाद॑ 


बाद की भी कोई आपत्ति नहीं होती । यदि सत्‌ को हम द्रव्य मान ले तो इसे 
हम आधुनिक भाषा में द्रव्य की अवश्वरता का सिद्धान्त कह सकेते है। इस 
सिद्धान्त के अनुसार द्रज्ण का न तो आदि है और अन्त । वस्तुओं की उत्पत्ति 
और विनाश दृव्य से किस प्रकार होती है- इस प्रश्न पर डेमाक्रिट्स आदि अच्य 
दाशंनिकों ने विचार किया है। वनेट के शब्दों मे कह सकते है, “भौतिकी पाठंय 
पुस्तकों का दृब्य ही पार्मंगाइडीज का सत्‌ है तथा जब तक हमें द्रव्य के अतिश्क्ति 
कोई अन्य तत्व न उपलब्ध ही जाय तब तक उसके हारा प्रख्यापित सत्ता से ही 
सतोष करना पड़ेगा। कोई परवर्ती दार्णनिक सम्प्रदाय इस सिद्धान्त की अवद्ेलना 
नहीं कर सका। परन्तु पा्मनाइडीज के इस सिद्धान्त से सन्तृष्ठ होना भी 
असमभ्भव था। इस सिद्धान्त के कारण व्यावहारिक जगत के अस्तित्व का 
अपहरण हो जाता है तथा जगत का इतना अधिक अवमल्यन होता है कि यह 
झामक' सत्ता के स्तर पर भी नहीं रह सकता । यदि हमे जगत की बुद्धिगस्य 
व्याख्या करनी है तो किसी न किसी प्रक्नार से गति को अवश्य मान्यता देनी 
पडेंगी । /* 


मेलिसस (४७०-४५१० ई० पृ०) ने पार्मगाइडीज द्वारा प्रतिपादित सतू 
का सिद्धान्त स्वीकार किया और उसके अस्तित्व को स्वतस्त्त प्रभाणों द्वारा मिद्ध 
भी किया। उसने पार्मवाइडीज के विचार भे इतना संशोधन कियोांकि सत्‌ 
परिभित और गोलाकार नहीं है। उप्तका तक था कि यदि सत्‌ को सीमित भानें 
तो उसे एक रिक्त देश से आवत्त मामना पड़ेगा किन्तु रिक्त देश नाम की कोई 
चीज नही है। अतः सत्‌ अनन्त होना चाहिए । अनन्त ही एक हो सकता है । इस 
प्रकार मेलिसत ने सत्‌ एक अविभक्त और सिधिशेष स्वीकार किया। वह अनन्त 
देश और अनन्त काल में व्याप्त है । 
यह प्रश्त फिर विवाद का विषय बना रहा कि सत विज्ञानरूप है अथवा 
एक भीतिक तत्व है। वर्नेंह का मत है कि उसने परामंनाइडीज की ही भाति सत 
को मूतं (कार्पोरियल। माना, कभी कभी यह भी कहा जाता है कि! मेलिसस 
ते सत्‌ को अमूर्ते माना, परन्तु यह कथन एक झ्राम्ति पर आधारित है। इससे 
सिद्ध होता है कि बर्नेट मेलिसस द्वारा प्रतिपादित सत्‌ को भौतिक तत्व मानते 
है । किन्तु जब हम देखते है कि मेलिसस सत्‌ को दु ख और पीडा से इसलिए मुक्त 
मानता है कि उसमे कोई छाम या वृद्धि नहीं होती, तो बह सिद्ध होता है कि 
सत्‌ चेतन तत्व है । उसमे भौतिकता नही है । 
जेनों (जन्म ४5४ ई० पू०) ने पार्मोनाइडीज और मेलिसस के दार्शनिक सिद्धान्त 
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पश्चिमी भोतिकवाद का उद्भव और विकास । १३७ 


स्वीकार किये जौर उन्ही को प्रमाणित करने के [लिए उसने अनेक प्रमाण एकत्र किये । 
उसके अनुसार दुृश्यजगत कौ सत्ता अवश्य है किन्तु बहु आभास, धरम और प्रतीति 
भाज्न हैं। यह जगत वास्तविक नही है। सत्‌ वस्तु तो एक, अनन्त असीम और निवि- 
शेष है, जिससे यह जगत उत्पन्न होता है जौर विनाभ को प्राप्त होता है। जगत 
की स्वतन्त सत्ता नहीं है, वह किसी उच्चतर सत्ता पर टिकी है । 

जगत का मिथ्यात्व सिद्ध करने के लिए जेनो ने दृस्दृत्याथ की उद्भावना 
की । यह उप्तके चित्तन की भौलिक उपलब्धि है । उसके हारा वह सिद्ध करने का 
प्रयास करता है कि चानात्व और गति को सत्‌ मे को स्थान प्राप्त नहीं है । बहू 
नावात्व (अभेकता) और गति में दो विरोधी पक्ष दिखाकर उन्हें व्याधात से 
ग्रसित सिद्ध करता है । जिस वस्तु का लक्षण आत्मव्याधाती हो वह सत्‌ नहीं हो 
सक्रती । वह कहता है, यदि सत्‌ मे अनेकता हो तो उसमें अनेक भाग या जग 
होंगे, और यह पूर्ण बहुत छोटा और बहुत बड़ा सिद्ध किया जा सकता है। 
बहुत छोटा तो इसलिए है, क्योंकि उसमें बहुत छोटे अंश है और छोटे अशों से 
बना योग भी छोटा ही होगा। वहु बहुत बडा इसलिए होगा क्योकि किसी 
सीमित अंश को सदा दूसरे अनस्त अंशों के साथ जोड़ सकते है। वह पूरी बस्तू 
निश्चय ही बहुत बड़ी होगी । किसी वस्तु को बहुत छोडी और बहुत' बड़ी एक 
साथ मानवा मू्ेता होगा, इसलिए हमे नानात्व की कल्पना ही त्याग देसी 
चाहिए ।॥ इसी द्वन्द्ृस्याय के द्वारा जेनो देश और काल में व्याधात दिखाकर 
इन्हें मिथ्या सिद्ध करता है ।' 

हैराबलाइटस (५३५-४७५४ ई० पू०) ने अब तक चली आ रही परम्परा- 
गत दर्शत-धारा को सहसा मोड़ दिया ।इसलने पामंनाइडीज और भमेलिसस के 
विचारों को इस अर्थ में उलठ दिया कि सभूति को उसने उसी प्रकार सिर्भान्त 
और यथार्थ माना जैसे पूर्वंगामी दार्शनिक सत्‌ को मानते थे। इसलिए 
हेराकलाइटस का भत सभूति का सिद्धान्त' कहलाता है ।' इसके अनुसार संभूति 
ही एक मात्र सत्य है। स्थिरता और नित्यता सत्‌ नहीं वरन्‌ भ्रम है। जमत में 
हम जो कुछ पाते हैं तब प्रतिक्षण बदल रहा है। यह जगत एक नदी की भ्ाति 
प्रतिक्षण बदलता चला जा रहा है । जैसे कोई व्यक्ति एक नदी में दो बार स्नान 
करने के लिए प्रवेश नही कर सकता उसी प्रकार हम इस जगत को दूसरे क्षण 
बही नही पाते । हमें यदि कोई वस्तु कुछ काल तक स्थिर दिखाई देती है तो वह 
हमारा भ्रम है । उसका सूत्र है, “सव कुछ प्रवाह मात्र है।?*१ 
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जयत में हो रहा परिवर्तन सत्‌ हैं और इसमे भासित होने वाली नित्यता 
असत्‌ है । इस प्रकार सभूति में ही सतू और असत्‌ दोनों हैं। हेराबलाइटस के 
अनुसार जैसे जगत मे सत्‌ और अत्त विरोधी तत्व विद्यमान है वैसे ही इससे 
जन्म-मृत्यु, शुभ-अशुभ, पाप-पुण्य, ग्रेम घृणा आदि इन्द्र भी पाये जाते है। इन 
इन्द्ों मे एक प्रकार की एकता है। उनमें समन्वय या सवाद है । 


हेशकक्‍्लाइटस के अनुसार सबसे अधिक परिवतंतशील अग्नि है। उसी से 
जगत की उत्पत्ति होती है । अग्नि से वायु, वायू से जल और जल से पृथ्वी उत्पन्न 
होती है । उसके विपरीत प्रलम काल में पृथ्वी जल में, जल वायू मे और वायु 
अग्नि में लीन हो जाती है। किन्तू अग्वि के सम्बन्ध में इस दाशंनिक के विचार 
कुछ भिन्न प्रकार के हैं) उसे वह जीवच्त अग्गि भानता है। इसमे जीवन 
और विवेक-बुद्धि का यूण है। प्राणियों और मनुष्यों से इसी जीवस्‍्त अग्वि की 
अधिकता से गतिशीलता और समझ शाती है। विश्व में मह अग्नि एक है । वही 
सेब प्राणियों मे चेतनारूप से व्यक्त है। इसलिए सत्र प्राणियों का आत्मा एक ही 
है ।' उससे हमारा विच्छेद हो जाने पर मृप्यू हो जाती है । 

इस प्रकार स्पष्ट है कि हैराववाइटस पुनः वस्तुवाद बोर भोतिकवाद की 
ओर वापस आता है कित्तु अभ्ति को एक वेतन तत्व मानकर जीवन की व्याख्या 
करने का प्रयास करता है । इस प्रयास में वह चेतववाद या प्रग्ृत्यववाद को नही 
त्याग पाता । 


ऐम्पेडॉक्लीज' (४६५-४३५ ई० पू०) अपने पृ्वंगामी लगभग सभी दार्श- 
किको के मतों में समन्वय करने का प्रयास करता है । इस प्रयाध्त में उसकी भौतिक- 
वादी अवुत्ति प्रधान होने लगती है | वह द्रव्य को अचादि और अविनासी मानता 
है और दृश्यजगत में परिवर्तन भी स्वीकार करता हैं। उसके विष से मूल द्रव्य 
चार हैं-अग्नि, जल, वायू और पृथ्वी । ये चारो द्वब्य नित्य हैं। इसमें से कोई भी 
द्रव्य किसी दूसरे द्रव्य का रूप धारण नहीं करता । इन चारो के समीग से जेगत' 
की उत्पत्ति होती है । ये दृष्य विविध अनुपात में मिलते है और विभिन्न प्रकार की 
बस्तुये बचत्ती हैं । 

पृथ्वी आदि द्रव्य जड़ और गतिहीन हैं ६ वे आपस में कंसे मिलते है । 
उतमे गति उत्पन्न करने बाला कौत है ? इसके उत्तर में एम्पेडॉक्लीज प्रेम 
और घृणा न्ञाम की आकर्षण और विकर्षण शक्तियों की कल्पला करता है। उसेका 
हेतु ईश्वर या कोई जजात शक्ति नही है । आकषंण और विकर्षण की शक्तिया 
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गैतिक है।' यही शक्तिया मनुष्य में प्रेम और घृणा रूप मे अनुभव की जाती है। 
सृष्टि में उत्पत्ति और प्रलय निरन्तर चलती रहती है । इस समय जगत ने॑ पूर्णतः 


प्रेम की अवस्या से है और न पूर्णतः घृणा की अवस्था में । यह सुजन और विधदव 
के बीच की स्थिति है । 


एम्पेडॉक्लीज की दार्शनिक स्थिति का आकलन करते हुए स्टेस ने लिखा 
है कि बह परमेसइडीज के हिविध व्याख्येय दर्शन का भौतिकवादी पक्ष ग्रहण कर 
लेता है ।' उसके विचार परमाणुवादियों के प्रेरण। के स्रोत बनते है । 

एम्पेडॉक्लीज का समकालीन एक अन्य ढार्शनिक है- एतेक्जेगोरस 
(४००-४बे८प ई० पू०) उसके अनुसार ससार में जिससे भी द्रव्य है 
वे सभी मूल द्रव्य हैं। वह सोना, चादी, पीतल, ताँबा, लोहा, मिट॒ठी सब को 
भूल द्रव्य मानता है। वे अपना रूप परिवर्तित कर कोई दूसरा द्रव्य नहीं बन 
सकते ! इत सवकी स्वततस्त सत्ता है। इन्हीं से जगत की सब मिश्रित वस्तुएँ 
बनती है । इनमें गति होने का कारण प्रेम या घुणा नही है। एनेक्जेगोरस अपने 
अन्तर्गत का निरीक्षण कर 'नाउस' नाम का एक चेतन तत्व थोजता है। वही 
भन या बुद्धि झपए में अनुभव किया जाता है।यह आध्यात्मिक अभौतिक और 
अशरीरी तत्व है। इसी की प्रेरणा से भौतिन तत्व मिलकर जगत की रचना करते 
है। जैसे कुम्भकार मिट॒टी से घट की रचता करता है, इसी प्रकार 'नाउस' 
भौतिक द्रव्यों से जगत की सूप्टि करता है। 

बनेंठ 'न]उस' को एक भौतिक और प्राकृत सत्ता स्वीकार करते हैं। उनके 
अनुसार एनेक्जेगो रस ने 'वग्उस' को सबसे पतली और शुद्ध बस्तु माना है। उससे 
कुछ मिश्रित नही है। इस वर्णन ते यह तात्पय निकलता है कि वह कोई भौतिक 
तत्व है ।' यद्यपि स्टेस से इस नत का खण्डन किया है और 'नाउस' को एक चेतन 
अभौतिक सत्ता माना है, किन्तु इसमे सनन्‍्देह मही कि तत्कालीन अन्य दार्शलिकों 
की भांति एनेक्जेगोरस भी अपने दाशंतिक चिन्तन में भौतिकवादी प्रवृत्ति पकड़े 
रहता है! वह बहुतत्ववादी होने के कारण अन्य द्रव्यों की भाति एक शुद्ध, तरल, 
चेतन तत्व भी स्वीकर कर लेता है और उसके द्वारा इस व्यवस्थित और क्रमबद्ध 
जगत की रचना सिद्ध करता है। 'नाउस' तत्व की सहायता से ही वह इंस जगत 
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में प्रयोजन भी देखता है । उसके दर्शन में प्रयोजनबाद का सिद्धान्त सर्वप्रधम 
सन्निविष्ट होता है । वहू देखता है कि प्रकृति में जो घटनायें घट रही है थे यंत्रवत 
नही है, उनका अपना उद्दं श्य है । अग्रगामी दाशंसिकों ने इस तत्व का गंभीर 
चिन्तन किया और उसके स्वरूप को सुनिश्चित रूप देने का प्रयास किया । 

थीली के मतानुसार इस दर्शन में अस्पष्ट दवृतवाद के बीज मिलते है । मन 
जगत-प्रक्रिया का प्रेरक बन कर आता है, किन्तु वह भी जगत मे ही विद्यमान 
मिलता है। जहा भी गति की आवश्यकता होती है वह धातुओं तक मे मिल जाता 
है। थीली यह भी मानते हैं कि उसके दर्शन में मन (नाउस) गति की व्यास्या 
का यत्न बनकर आया और दार्शनिक प्रत्यववाद के लिए एक झ्राधार बन गया।' 
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यूनानी दर्शन का प्रथम युग विकसित दोता हुआ परमाणुवाद के सोपान 
पर समाप्त होता है। थेलीज द्वारा उठाये गये प्रश्नों का किसी हद तक एक 
समाधान परमाणुवाद में मिलता है । इसके प्रवततंक स्यूसिपस और डेमॉक्रिट्स (४७० 
ईं० पू०) थे । यद्यपि परमाणुवादी मत के प्रवतंन का क्षेय ल्थुसिपस को मिलना 
अआाहिए किल्तू उसके जीवन के सम्बन्ध में इतना कम ज्ञात है कि कभी-कभी यह 
मात्ता जाता है कि ल्युसिपस जेसे किसी व्यक्ति का कोई अस्तित्व ही न था। 
किन्तु ऐसा समझना उचित नहीं है। अरस्त, और धथिथोफु स्‍्टस ने विश्चित 
रूप से ल्यूसिपस को ही प्रथम परमाणुवादी होने का श्रेय दिया है। ल्यूसिपस के 
किसी स्वतन्त्त ग्रन्थ का उल्लेख नहीं मिलता है, इसलिए उसके सिद्धान्तों को भी 
जानने का साधत हमारे पास नही है । डेमॉक़िटस उसका शिष्य था ॥ उसने अपने 
भुए की शिक्षाये अपने ग्रन्थ में सम्मिलित कर ली॥ फिर भी धियोफुस्टस ने 
इन दोनों दाशतिकों के मत पुथक करने का प्रयास किया है ।' 

इतना फिर भी कह सकते हैं कि ल्यूसिपस माइलेट्स का निवासी थए 
बा इलिया का । वेंहू इलियां के दाशंतिको का और विशेष रूप से जीनों का 
शिष्य था। साथ ही हम देखते है वह पार्मंताइडीज से भी प्रभावित था।॥ 
पार्मवाइडीज माइलेट्स का विवासी था | इससे यह अनुमाव लगाया जा सकता 
है कि वहूु माइलेटस का रहने वाला था, किर्तूं किसी कारण से इलिया चला 
भया था । 

प्लेटो ने अन्य दार्शतिकों के मतों का उल्लेख करते समय ल्यूसिपस और 
डेमॉक़िट्स का उल्लेख नही किया है । सम्भवतः उसे परभाणुवादियों के सिद्धान्त 
ज्ञात नही थे। प्लेटो की अनुपस्थिति में अरस्त ही परमाणुवाद के सम्बन्ध में 
हमारा प्रमुख आधार है। उसने इस सिद्धान्त की उत्पत्ति के बारे में अत्यन्त 
स्पष्द तथा सुबोध विवरण प्रस्तुत किया है। बरनेंट को ऐसा लगता है कि वह 
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प्रमाणुवाद के बारे मे अधिक ऐतिहासिक विवरण के लिए उत्कण्ठित था क्योकि 
उप्तकी अकादमी में इस विषय में लोगों को बहुत कम जानकारी थी ।* 

स्टेस के अनुसार ल्यृसिपस के बिपय में अधिक जानकारी नहीं मिलती 
किन्तु इतना चिश्चय है कि एम्पीडोक्लीस और एनेक्जागोरस के काल में विद्यमपन 
था।  डेमॉक्रिटस उसका शिष्य या अनुथायी था। उसके विषय मे पर्याप्त जाव- 
कारी मिलती है। वह थ्स में एब्डेरा का रहने वाला था। तत्कालीन समय 
को देखते हुए उसे व्यापक ज्ञान का अधिकारी कहा जा सकता है। ज्ञान की 
जिज्ञासा में ही उसने अन्य देशों की यात्रा की थी । बहें मिश्र में बहुत घमा और 
शायद बेबीलोनिया भी गया था। यह तो पता तहीं कि उसकी मत्य कब हुई 
थी किन्तु वह निश्चय ही दीघेजीवी था । वह नब्बे या सो ब्ष जीवित रहा था। 
उसमे ल्यूसिपस के दिखाये हुये अपुवादी मार्य पर चलते हुये दीघ॑काल तक विचार 
किया और इस मत में विस्तार, गहनता और संगत्ति लाने का प्रयास किया ॥ 
उस्सी के कारण परमाणुवाद प्रसिद्ध हुआ। फिर भी वह अपने जीवन काल मे 
बहुत दिन उपेक्षित रहा। कहते हैँ कि जब प्रोटागोरस एथेन्स गया तो बहा के 
विद्वान उससे उत्साह के साथ मिले, किन्तु जब डेमॉक्रिटस बहाँ गया तो किसी 
ने उसे पहचाना तक नहीं। एथेच्स में उसके दर्शन की उपेक्षा बहुत दिन तक 
हुई ४. 

एम्पेडॉक्लीज और एनेक्जेगोर्म ने जगत का वैज्ञानिक और प्र।कृत रूप 
प्रस्तुत करने के लिए दार्शनिक भूमि तंयार कर दी थी । उसमे कुछ ऐसे दार्शनिक 
प्रश्न उभडने लगे थे जिनका समाधाव झतोज लेने पर दर्शन अधिक शुसंगत हो 
सकता था । ल्यूतिपस और डेमॉक्रिट्स ने इस चुनौती को स्वीकार किया और 
अपने पूर्वमामी दार्शनिकों के मत में अनेक प्रकार से सुधार किया। यह कार्य 
इतना महत्वपूर्ण था कि उसकी उपलब्धि स्वरूप परमाणु दर्शन ने विज्ञान कौ 
अब तक प्रभावित किये रखा। 

डेमॉक्रिट्स अपने पूर्दगामी दाशनिकों से इस बात मे सहमत था कि संत 
मूल तत्व है और वह अपरिवर्तनीय है। किल्तु उसने यह स्वीकार नही किया कि 
वह सत्‌ कुछ गुणों से विशिष्ट है और उसमे प्रेम तथा घुणा। अथवा मन के द्वारा 
कोई गति सम्भव है| उससे अन्तिम सत्त परमाणु रूप माना और उत्तकी गति का 
कारण भी उन्ही मे निर्धारित किया । 
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डर्माक्लिटस का परमाणवाद । १४३ 


स्टेस ने एम्पेडॉक्लीज के दर्शव की कुछ दुर्बंलताओं का उल्लेंख किया है, 
जिनके ऊपर डेमॉक़्िटदस को विचार करता जावफ्यक हुआ +' सर्वेप्रथम हम देखते 
हैं, एम्पेडॉक्लीज का मत है कि सब बस्तुये कुछ अंशों से मिलकर बनहठी है, अतः 
पर्व विद्यमान भौतिक पदार्थ के मिलने और एथक होने से सभी सभूति को संभव 
मानना होगा । इस प्रकार वह अपने सिद्धाल्त मे भौतिक अणुओं का तो प्रयोग 
करता है किन्तु वह उनका स्वरूप स्पष्ट रूप से सिर्धारित नहीं करता। उसके 
वर्णन से हमें उत अणुओ शा अशो का निश्चित ज्ञान' नही मिलता । दूसरे एम्पेडॉ- 
क्लीज ने उत अणुओ से यति उत्पन्न करने वाली जिन शक्तियों (प्रेम और घुणा) 
की उद्भावत्रा की वह काल्पनिक और विचित्र थी । तीसरे वह किसी वस्तु के गुर्णो 
का आधार उसके घटक अशों की व्यवस्था और क्रम मानता है, किन्तु इसकी 
विस्तृत व्याउ्या आवश्यक थी । उसके मतानुमार मूल तत्व चार है और उनमे 
गुणात्मक भेद है। इसीलिए अस्य सभी वस्तुओं के विधभाजक गण इन्ही चार तत्वों 
के विभिन्न अनपात में मिलने से उत्पक्ष होने चाहिए । केहल चार तत्वों के गुण ही 
मौलिक हैं । शेष सभी रण चार तत्वों दी व्यवस्था के सूचक और उत्पन्न तथा नष्ट 
होते वाले हैं ॥ गुणों वी बाविका उश्ख्या करते का शह प्रथम प्रयास था। अभी 
उस विधान को खोजता शेप था जिसके अनुप्तार सभी गुण किसी व्यवस्था और 
क्रम से उत्पन्न होते है। अतः एम्पेडॉक्लीज द्वारा ग्रतिपादित यात्रिक और भौतिक- 


बादी मत बहुत दित तक अविकमित नहीं रह सकता था । उसकी परिणति पर- 
[णबाद में होता क्ावश्यक थी । 


एभ्पेडॉक्लीज के दाशंनिक सिंद्धान्तो को विकसित करने का मार्ग एनेक्जॉ- 
गोरस ने दिखा दिया था| उस मार्ग पर वह स्वयं थोडा ही जागे बढ़ था किन्तु 
परमाणुवादी दाश्शनिक उस ओर साहस के साथ दूर तक निकल गये । थीली ने 
स्पष्ट किया है कि एनेक्जागोरस के स्थान से मेडॉक्रिदस कितदे भागे निकल गया 
था ।" सर्दे प्रथम हुम देखते है, एनेक्जागोरस ने गुणात्मक भेद रखते वाले अग- 
गित तत्वों की सत्ता मात्री यी | डेंमॉक्रि्स ने उन तत्वों के स्थाव पर अगंणित 
संख्या वाले परमाणुओं की सत्ता निर्धारित की । इसमें केवल रूप, आकार आदि 
का परिमाणात्मक भेद है दूसरे, एनेवंजागोरस के मूलतत्व अग॒णित छोटे-छोटे 
अशों में विभाज्य थे, किन्तु डेमाक्रिट्स के परमाणु ऐसे सरल बश हैं जो स्वयं 
विभक्त नहीं हो सकते। तीसरे, एनेक्जाबोरस का ध्यान रिक्त स्थान की शोर 
नहीं गया । सम्भवत वहू समझता था कि गुणबिशिष्ट तत्व पवंत्न विद्यमान है। 
डेमॉक्रिटस परमाणुओं की गति के लिए शून्य स्थात की सत्ता आवश्यक मानता 
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है । चौथे, एनेवजागोरस तत्वों में गति उत्पन्न करने के लिए उन तत्वों से पृथक 
भनस्‌ की रत्ता स्वीकार करता था। डेमॉक़िट्स ने गति को परमाणुओं का दी 
आत्तरिक गुण साना। पाचवे एनेक्जागोरस के अनुसार भन प्रभोजनवादी 
सिद्धान्त से काम करता है किन्तु डेमॉ्क्रिंट्स के परमाणु यात्रिक मियमस से सचा- 
लित होते हैं। 

इस प्रकार हम देखते हैं कि पूर्वंगामी दाशनिकों की चिम्तनघारा का ही 
एक विकसित रूप डेमॉक्रिट्स का परभाणुवाद हैं। इसे तत्कालीन' स्थिति को 
ध्यान में रखकर बहुत कुछ विकसित और तकसंगत दर्शन कह सकते हैं । 

एम० एन० राय ने डेमॉक्रिटस के भौतिकवादी दर्शम की सात विशेषताये मानी 

हैं । सर्वप्रथम, इसके अनुसार असत्‌ से कुछ उत्पन्न नहीं हो सकता और किसी भी 
वस्तु का विनाश नहीं हो सकता। आधुनिक भौतिक विज्ञान इसी आधार पर 
भूत पदार्थ के अविनाशी होने का और ऊर्जा-सरक्षण का सिद्धान्त मानता है । 
दूसरे, इस दर्शन के अनुसार कोई भी परिवर्तत परमाणुओं के सयोग और वियोग 
से ही होता है। इन दोनो सिद्धास्तों का तात्पर्य यह हुआ कि सुध्ठि रचना पुणत' 
यात्तिक चलती हैं। अतः विश्व की उत्पत्ति का कोई प्रश्न ही नही है | शून्य पे 
जगत की उत्पत्ति मानने वाले सब सिद्धान्त खण्डित हो जात्ने है। प्रयोजनवाद 
के लिए भी कोई स्थान नही रह जाता। 

तीसरे, काकतालीय न्याय से कुछ भी चही होता । हर घटना का कारण 


है और उसका घटित होना आवश्यक है । अतः भौतिकवाद किसी परिवतेन का 
सहसा होना या यपुच्छावाद को स्वीकार नही करता। इसके द्वारा पूव्वनिर्धारित 
नियम और प्रयोजनवाद का भी खण्डन होता है। कोई घटना सहसा तभी भानी 
जाती है जब उसका कारण ज्ञात न हो । दर्शन इस प्रकार के अज्ञान को मान्यता 
देकर क्रिसी अतिभौतिक शक्ति की कल्पना नही करता । यदि किसी घटना का 
कारण तत्काल नही दिखाई देता तो यह क्षणिक अज्ञान है। दर्शन इस अज्ञान को 
दुर करने का प्रयास करने लगता है। यदि ऐसा न दो तो वैज्ञानिक प्रगति 
असंभव हो जायेगी । 

चौथे, परमाणु कौर शून्य प्रदेश के अतिरिक्त कुछ भी नही है। इसी से 
भरक्ृति की तकसगत व्याख्या हो सकती है। भौतिक विज्ञान की सब खोजों मे 
यही सिद्ध हुआ है कि समस्त दुश्य जगत के मूल में भौतिक परमाणुओं की गति 
ही कार्य कर रही है | विज्ञान के अणू्‌ सिद्धान्त से ध्वनि, प्रकाश, ताप तथा अन्य 
भौतिक एवं रासायनिक परिवर्तन के नियम निकले हैं ॥ 

पाँचवे परमाणु सख्या में अनन्त हैं और वे रूपाकार में भी अगणित 
प्रकार के हैं वे अनन्त शून्य में निरन्तर गिर रहे हैं. झरते हुये परमाणु में 
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से बड़े परमाणु छोटों का मार्ग बकवरुद्ध करते है और वे आपस में ठकराकर 
अन्य दिशाओं में गति उत्वन्न वारते है और उतका भेतर-सा बन जाता है। उन्हीं 
से अनेक विश्वों का सुजद होता है। उनका साथ-झाथ तथा एक के बाद एक 
सुजन और विनाश होता रहता है । डेमॉद्रिटस की यह वन्‍्पनर बचकानी लगती 
है, किनत्‌ जगत का मूल काश्ण परमाणु भिल जाने पर यह आवश्यक हो जाता 
है कि उतके मिलने और बडी वशस्तओं के बनते की शक्रियः पर विचार किया 
जाय | इसके लिए वह परमाणु का रूप और बःकार छोटा बडा मान लेता है। 
यहीं उसके दर्शन की सचसे बडी कमजोरी आ जाती है। बच्दे परमाण मासमे का 
अर्थ है कि के पूर्णतः विभक्त नही है! वें बस्तुत परमाण नहीं है। 

यदि डेमॉक्रिटस छोटे-बडे आकार के परमाणओं थी कल्पना ने करता तो 
उनमें गति और टकराहट का कारण नही बताया जा भकता था। इसलिए यहाँ 
तर्कीय दोष अवष्टय है, किन्तु उस कान में वह दोप उतना महत्वपूर्ण चही था, 
जितना आज प्रतीत होता है | 

इसके अतिरिक्त अनन्त शून्य प्रदेश की कल्पना में भी दोष है। यदि पर- 
माणुओं के विचरण के लिए अनन्त शृन्य प्रदेश उपलब्ध है तो उनके छोटे-बडे 
होने से भी उनकी गति में कोई अन्तर न अवेगा । अरस्तू ने यह समझ लिया 
था | इसलिए उससे इसी को अपनी आलोचना का एञ डिन्दू बनाया । बंमाक्िट्स 
के विचारों में तर्कीय दोष क्तिने ही हो किल्तू उन्हे विज्ञाब का समर्थन 


मिला है ! 
छठे, परमाणुओं मे कोई आत्तरिक गण था दश्शा नहीं है। उनमें 


दबाव यथा टकराहुट से ही गति उत्पन्न होती है। आतन्तरिक गृण से तात्पर्थ है 
सस्‍्फूरणा | परमाणुओं में स्फूरणा का गुण नहीं है ' वे शुद्ध भौतिक पदार्थ है । 
उनमे गति होने से टकराहुट होती है और वात्याचक्र सा बनता है। यहो घृण्णत 
गति जठिल होकर स्फ्रण कौर जीवन उत्पन्न करती है। आत्मा के परमाणु भी 
भौतिक है और उनमें यात्तिक क्रिया होती है । 
सातवे , जीव की रचना सबसे सूक्ष्म और गतिवान परमाणुओं से हुई है । 
ह पूरे शरीर में व्याप्त होता है और उससे जीवन की उत्पत्ति होती है । 
एम० एन० राय की इस व्याख्या से डेमॉक्रिट/ की स्थिति बहुत कुछ 
पष्ट होती है किन्तु इससे यथार्थ निरूपण की अपेक्षा भोतिकवादी और वैज्ञा- 
निक पक्ष का समर्थन तथा प्रशंसा अधिक है। हम आगे दर्शन के इतिह्रासकारों 
को निष्पक्ष बित्रेचस प्रस्तुत करेंगे। 
ल्यूसिपस के दो अभ्युपगम 
प्रो० गोम्पर्ज ने अणुवादी दाशंनिको के दो मल अध्यूपगम (पोस्टु्लेट) 
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माने है, जिनके आधार पर उनके सब सिद्धान्त विकसित हुए है । उनमे से पहला 
है अदृश्य गतिमाद अणगू और दूसरा है अदृश्य शून्य प्रदेश । इन दोनो अभ्युपगगों 
प्र पूर्व दार्शनिक भी विचार करते आ रहे थे किन्तु वे इनमे से किसी को दृढ़ता 
पूर्वक सही पकड़ सके । ल्यूसिपस के सामते ये दोनों मत आये तो उसकी दृष्टि 
इस पर केम्द्रित हो गयी और उसने इन्हीं दोतो को अपने विचार का आधार 
बनाया । इस पर विचार करते हुए उसे एक अभ्युपगम और मिला । नह भी 
उसके लिए उपयोगी था। उसके अनुसार अणु अविभाज्य है और उनके अन्दर कुछ 
भी प्रवेश नहीं कर स्कता। इस मान्यता से यह सम्भव हुआ कि जब दो अणु 
एक दूसरे से टकराये तो वे एक दूसरे में प्रवेश न करे और न उन्हें नष्ट करे 
बरनतू ठकराने के धक्के से उनमे गति उत्पन्न हो और उनके स्वच्छन्द स्रमण की 
दिशा में मोह आवे ।* 


पश्माणुओं का स्वरूप और लक्षण 


ऐम्पेडोक्लीज ने अपने पूर्वंगामी विदारकों से यह जाना कि इस जगत 
का मूल कारण जल, वायु था अग्नि जैसा कोई तत्व है। उसका स्वयं का अनुभव 
था कि ये तत्व रूपात्तारित होकर किसी दूसरे तर्व का रूप धारण नही कर पाते 
है। वायु से जन' नहीं बने पाता भौर जल से वाय्‌ उत्पन्न नहीं होती । इनके 
इस अपरिवतंनीय रूप को देखकर उसते स्वीकार किया कि मूल तत्व चार है 
और उन्ही के सम्मिश्रण थे सब जगत बना है। इस सिद्धान्त पर जब एनेवजागो- 
रस ने ध्यान दिया कि इन चार वायु, अग्नि, जल, और पृथ्वी के अतिरिक्त भी 
कुछ तत्व ऐसे है जो अन्‍य तत्वों से नही बनते | सोता, चादी आदि धातुर्ये जल 
आदि की तो बात ही क्‍या, मिट्टी से भी नहीं बतती । इसलिए उससे अगणित 
तत्वों की सत्ता स्वीकार कर ली और उन्ही से जगत की उत्पत्ति सिद्ध करने का 
प्रयास किया । इमॉक्रिटस को ल्यूसिपस से सवेत मिला कि अन्तिम तत्व परमाणु 
रूप है और उन्ही से पृथ्वी, जल आदि तथा अन्य सभी बस्तुये बनी है। प्रकृति 
का निरीक्षण करने से यह मत सिद्ध होता दिखाई देता है । पृथ्वी हो या सोना 
जल हो या वायू ये सब परमाण रूप में विभक्त हो सकते है। इसलिए उन्ही पर- 
भाणुओं से इन सब की उत्पत्ति मातती चाहिए | 

डेमॉक्रिट्स सभी तत्वों के विभक्त अंशो को कण (पाटिकल) मानता था 
इसलिए उसका मत “कणों का सिद्धान्त” है। इसके अनुसार जो कण पुनः विभ क 
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ही हो सकते वे परमाणु है | उनका सब से पहला लक्षण यही है कि वे अविभाज्य 
” | यहाँ यह स्पष्ट कर देता आवश्यक है कि अविभाज्यता दो प्रकार की हो 
सकती है--- एक गणितीय और दूसरी भौतिक । गणित के द्वारा किसी वस्तु का 
विभाजन करे तो किसी अणु के भी हजार, लाख या करोड हिस्से हो सकते 
है । जहाँ तक सख्या हो सकती है, वहाँ तक उसका विभाजन भी हो सकता है । 
तात्पयं यह है कि गणितीय विभाजन का कोई भन्त नहीं हैँ, इसलिए गणित की 
दुष्टि से अविभाज्य परमाणु सिद्ध नहीं होता है। भोतिक रूप से प्रयोगशाला में 
यदि किसी वस्तु का विभाजन करें तो निश्चय ही अन्त में इतने छोटे कण मिलते 
हैं कि उनका पुत विभाजन नहीं हो सकता । इसी दृष्ठि से डेमाक्रिठटस परमाणु 
को अविभाज्य इकाई मानता है। 

परमाणू सख्या में इतने अधिक है कि उतको गणना नहीं की जा सकती | 
उन्हे भननत कह सकते है। ये आकार में इतने छोटे है कि इन्हें आँखो से देखा 
नही जा सकता ॥ 

यद्यपि अनुभव से ऐसा प्रतीत होता है कि जल आदि तत्वों के परमाणु 
भिन्न-भिन्न गूणों के होगे किन्तु डेमाक्निट्स ऐसा नहीं मानता | बह सब परमाणुओं 
को एक ही प्रकार का मानता है। इस विषय में वह परमीनाइडख़ से प्रभावित 
प्रतीत होता है। परमीनाइडस मानता था कि अन्तिम दत्व एक अधिनाशी वस्तु 
है और वह सर्वत्ञ एक समान है। डंमाक़िट्स ते मानों उसी तत्व को परमाणु में 
विभक्त कर लिया और वे सब परमाणु एक ही गृण के रहें | परमेनाइडस के सत्‌ 
के समान वे शाश्वत, अपरिवर्तेवीय और अविशभ्वाज्य है। इसका तात्पर्य यह है, कि 
भूत पदार्थ अविनाशी है जो आज के विज्ञान की प्रमुख मान्यता है । 

सभी परमाणु एक ही भूत तत्व होने के कारण एक समान हैं, और उनमे 
कोई गुणात्मक भेद नही है । उनमे केवल परिमाणात्मक भेद है । उनके आक्रार 
छोटे-बडे है। एक समान तत्व के परमाणुओ का छोटाब्बड़ा होना यद्यपि तक 
हीन प्रतीत होता है, किन्तु उनकी गतियों मे भेद दिखाने के लिए डेमाक्रिट्स की 
यहू कल्पना करनी पड़ी । 

यहापि परमाणुओं मे कोई गृूण स्वीकार नहीं किया गया फिर भी उनके 
ठोस होने और अविभाज्य होने का गुण तो है ही । इसके अतिरिक्त उनके भारी 
होने का गृण उनमे प्रतीत होता है। बच्चपि डेमॉक्रिडस उनमे भार का यूण स्वी- 
कार नही करता किस्तु बहु तो कहता है कि वे निरन्तर झरते गिरते रहते है 
यदि उनसे भार न हो तो वे क्‍यों गिरेगे | स्ठेस ने यह सम्भावना व्यक्त कौ है कि 
बाद के ऐपीक्यूरिवन दार्शनिकों ने परमाणुवाद का प्रचार करते समय परमाणु 
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के पार की बइल्पदया कर ली होगी।' कछ भी हो भार को फ्पना अर्वैज्ञानिब 
है. । इसका सम्बन्ध गृएत्वाकर्पण से है ६ जब तक हुम कुछ या पर्ज परमाणुओं में 
आकर्षण. का शुण ते माते या परमाणुओं से जन्यत्र क्रिसी स्थान में आकर्षण शक्ति 
की कत्वना ने करे, परमाणु कभी गिर या झर नहीं सकते * 

प्रो० गीस्पर्ज के अनुसार डेमाक्निटस परमा णुओ से बने पिष्डों (बाड़ी) 
को दो प्रकार का मानता है । कुछ पिण्ड सरल है और कुछ मिश्वित | उदाहरण 
के लिए उसके रगो का सिद्धान्त और स्वादों का सिद्धान्त देखना चाहिए । बहू 
परमाणुओ से बने चार भुल रग मानता है -- भफेंद, काला, लाल और हरा । 
उनके मिलने से अन्य रंग उत्पन्न होते है। इसका तात्पय है कि मूल रंग सरल 
पिण्ड है और उनसे मिले कर बने अच्य एग सिश्चित पिण्ड है । स्वाद भी अणुमो 
के आकार जौर परिमाण पर निर्भर है | तुकीले परमाणुजी से बने पिण्ड खट्ट[पन 
और चिकने परमाणुओों से बते पिंड मीठापत का अनुभव उत्पन्न करते हैं 

शून्य प्रदेश 

यदि सभी परमाणु पाप्त-पास सटाकर रखे हो तो उससे कोई गति ने 
होगी और उसके फलस्वरूप कोई रचना भी ने हो सकेगी । इसलिए परमाणुओं 
में गति मानते के लिए शुच्य प्रदेश की सत्ता मादना भी आवश्यक हुआ। एक 
परमाणु से दूमरे को अलग करते के लिए भी रक्त स्थान चाहिए। अतः डेंगा- 
क्िटस ने अन्तिम तत्व दो माने परमाणु और रिक्त स्थान । ये दोनों तत्व इलि- 
यायी दाशंसिकों के सतू (बीइग) और असत्‌ (वान बीडइ ग) के समतृल्य है । 
अन्तर केवल इतना है कि इलियायों असत्‌ की कोई सत्तन था उसमें कोई तात्वबिक 
अस्तित्व नही मानते थे फिन्‍्त्‌ परमाणवादी कहते है कि शुन्य प्रदेश उतना ही सतत है 
जितना परमाणु पुज | वे परमाणओं को शब्य प्रदेश से अधिक सत्‌ नहीं मानते । 
स्टैस के अनुसार परमाणुओ में कोई गुण न होते के कारण वें मृन्य प्रदेश से भिन्न 
प्रकार के नहीं है। अन्तर केवल इतवा हैँ कि शुस्य प्रदेश में परमाणु भरे 
हुए है । 

पृ्व॑ के कुछ दार्शनिक शून्य की सत्ता नहीं मानते थे। जहाँ शुन्य प्रतीत 
होता है वहाँ भी वायु है । पूर्णत रिक्त स्थान कही नहीं है। जो शूत्य की सत्ता 
स्वीकार करते थे उनका तर्क था ” आप कहते है शम्य है, इसलिए ऐसा नहीं 
है कि शून्‍्य कुछ ने हो ।” यद्यपि इस प्रकार के तर्कों में परभाणुवदी नही पडे 
॥. ४४.३ 50808, 2457, 9988 89 
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भऔर शून्य की पत्ता लिद्ध कर्ता कठित समझते हुए भी पर्माणुओं में गति 
के लिए उन्होने शून्य प्रदेश की सत्ता स्वीकार कर ली ।* 


प्रमाणक्षों में गति 


प्रमाणु आपस में मिलकर ही किसी वस्तु की रचना कर सकते है | उनके 
मिलने के लिए उनमे गति उत्त्न्न होती चाहिए । शून्य प्रदेश होते के कारण पर- 
माणुओं को गतिशील होने के लिए अवसर तो मिलता है किन्तु जड परमाणुओं 
में गति कैसे पैदा हो ? इस समस्या को हल करते के लिए परमाणुवादियों ने 
परमाणुओ में भार को कल्पना की। उन्हें गुरुत्वाकर्षण का ज्ञान नही था और 
वे यह भी नहीं समझते थे कि अनस्त शुस्य प्रदेश में ऊपर नीचे कुछ भी सही 
कहा जा सकता । व्यावहारिक अनुभव में उन्होंने देखा कि भारी वस्तुयें ऊपर 
से दीने गिरती है । उनके गिरने का कारण बडा और भारी होना है । इसी के 
आधार पर उन्होने कहा कि बडे अश छोटे अशो की अपेक्षा भारी होते है। सब 
अणु एक ही तत्व के बने होते के कारण समान आकार के अणुओं में समात वजन 
होता है। यदि एक अणु दूसरे से दोगुना बड़ा है तो उसका बजन भी दोगुना 
होगा । 

इन दाशतिको ने यह गलती की कि उन्होंने भारी अणुओं से गिरते की 
गति को अधिक भझावा और हलके अणूओ की गति कम्त। वस्तुतः हलके और 
भारी सभी अणु एक ही गति से गिरने चाहिए । शून्य अधर में ऊपर नीचे दाय 
बाये का कोई प्रश्न नहीं है। अणुओ मे गति होने पर वे किसी भी ओर जा 
सकते है। भार और गिरते की कल्पना अवैज्ञानिक है। 

फिर भी अणूवादी कहते है कि भारी अणू तेजी से गिरते है, हल्के अगुओ 
से टकराते है और उन्हे दाये बाये या ऊपर की ओर ठेल देते हैं। इसी शक्रिया 
में अगओ का भँवर वत जाता है। उसमे एक समाव अणु एकदब् हो जाते है| बे 
आपस में मिल सकते हैं और सूष्ठि बच जाती है। शून्य प्रदेश अनन्त होने के 
कारण और जणु निरन्तर गिरते रहने के कारण अनेक विश्व बन गये | उनमे 
से हमारा विश्व एक है । 

इसके विपरीत जब अणु अलग होने लगते है तो जगत नणष्ट ही जाता है 
सृष्टि के बनते और बिगडने का कारण मूल रूप मे अणुओ का भार ही है ' 
अणु के भार का प्रश्न विवादास्पद है। ब्नेंठ के मतानुूसार अणुओ में भार 
कल्पना बाद के ऐपीक्यूरियन दार्शनिकों ने की थी। डेमॉक़िट्स आदि तो यही 
समझते थे कि अणु अनिश्चित रूप से इंधर उधर उछ्ते हुए समात्र अणुओ से जु 
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जाते थे । ” बाद में एपिक्यूरसवादियों ने स्वीकार किया कि सभी परमाणु 
अनन्त आकाश में सबंदा नीचे की ओर गिर रहे है , परन्तु इस मान्यता के 
कारण वे यह समझने में असमर्थ प्रतीत होते है कि ये परमाणु एक दुसरे से सम्पर्क 
में कैसे आये। इस अवैज्ञातिक अवधारणा को प्रारम्भिक परमाणुवादियों पर 
आरोपित करते की आवश्यकता नही है जला कि हम देखेंगे प्रथमत: उन जोगो 
ते भार को परश्माणुओं का प्राथमिक धर्म नहीं माना और दूसरे इस बात का 
प्रमाण मिलता है कि इमॉकिट्स ने कट्ठा था कि अनन्त छुन्प में न ऊर्घ्व है न 
अध, न आदि है ने मध्य । * स्टेस ने बनेंठ के इस सत का खण्डन किया है। 
उनका कहना है कि यदि डेमौँक्रितद्स अणुओ से भार का सिद्धान्त नहीं मानता तो 
उदमे गति सिद्ध नहीं की जा सकती + थीली अणुओ में भार का उल्लेख नहीं करते। 
वे कहते है कि जसे अपुओे का कारण अन्य कुछ नहीं है वे स्वय सिद्ध है वैसे ही 
उनकी गति उतसे सदा में विद्यमात है। उस गति का प्रेरक कोई अन्य तत्व नही 
है । अणु कभी स्थिर रहते ही नहीं है । रिक्त स्थान गति का कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए गति को अग्‌ का स्वाभाविक धर्म मानना चाहिए । * 
एनेक्जागोरस ने भौतिक द्रव्य मे गति का कारण सनस्‌ स्वीकार किया 
था | मनस्‌ में गति की आवश्यकवा समझी गयी और उत्त आवश्यकता को पूरा 
करने के लिये उसने भौतिक द्रव्य में गति उत्पन्न की । यह प्रयोजनबादी सिद्धान्त 
था। डेमॉक्रिट्ल से कहा कि मसस्‌ था कोई चेतन सत्ता जगत में नहीं हे। 
समस्त जगत का विधान प्रकृति के अंध याबिक नियम से चल रहा है। इसमे 
प्रयोजनवाद के लिये कोई अवसर नहीं है। ' इसी आधार पर वह तत्कालीत 
प्रचलित धर्म और ईश्वर का भी खण्डन करता था । 
कुछ आलोचक यह आरोप लगाते है कि डेमॉक़्िट्स परमाणुओं में गति 
का कारण नहीं बता सका । इन आलोचकों में अरस्तू भी था किन्तु रसेल का 
मत है कि डेमॉक़िटल अपने आलोचकों से अधिक बुद्धिमान था । सभी कारणों 
का अत में एक कारण मावना पडता है। उसका कोई अन्य कारण नहीं होता 
यदि जमत का रचयिता ईइत्रर मारते तो वहु भी अतिम कारण होगा। उसका 


कोई अन्य कारण नहीं बताया जा सकता । प्राचीच काल में प्रतियादित 


सभी घिद्धान्तों की अपेक्षा परमाणुवादियों का सिद्धान्त सबसे अधिक 
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इमॉक्रिट्स के समय तक कार्य-कारण सिद्धान्त पर अधिक निर्णायक चिन्तन 

नहीं हुआ था फिर भी महू माना जाता था कि समस्त दशाओ का समुच्चय ही 
वह कारण है जिससे कोई घटवा उत्पन्न होती है । वे दशाये किसी में अन्तनिहित 
हो सकती है और बाहरी भो हो सकती है। यहाँ परमाणु और उसकी गति कारण 
है तथा पिष्डों का निर्माण उनका कार्य या परिणाम है। परमाणु मे विद्यमान 
गति का गृण दो रूपो में दिखाई देगा, एक तो गति की शक्ति और दूसरे गति की 
दिशा । प्रो० गोम्प्ज॑ का मत है कि डेमॉक्रिट्स ने गति रूप कारण का पहला 
रहूप समझा और उस पर विचार किय। किन्‍्त्‌ उसने दुसरे पर ध्यान नहीं दिया । 
उसने कहा कि परमाणु का मौलिक रूप गतिमय है, किन्तु वह यह न बता सका 
वे परमाणु किस दिशा में कितनी गक्ति से गति करते थे। उसेते परप्ाणु मे गति 
का गुण माता जिससे परमाणु स्थानान्तारित द्ोता था। वह किसी भी दिशा में 
गात करे उसमे कितनी ही शक्ति हो, उसका कोई महत्व नहीं था । गति होने 
मात्त से परमाणु किसी अन्य ग तिमान परमाणु से टकरा और मिल सकता था | 


सुष्ठि रचना 


प्रमाणुवादी दर्शन मे समस्त जगत और उसकी वस्तुओं की रचना परमाणुओं 

के आकार, बनावट और उनकी स्थिति पर निर्भे” करती है| डेमॉक्रिटस समझता 

था कि चिकते गोल अणुओं से अग्नि बनी है। आत्मा भी चिंकने गोल अणुओं से 

मि्मित है | यह शुद्ध और परिष्कृत अश्ति का ही व्रिकसित हूप है। मरने पर 

आत्मा के अणु अलग होकर विखर जाते है, इसलिए पुनर्जत्म का प्रश्न नही 
उठता । 

परमाणु अनेक प्रकार के होते है| कुछ में हुक होते हैं. कुछ में छिठ्र, कुछ 


में उभार होता है और कुछ में दाव। इसलियें ये अणु जब आपस मे मिलते है 
ती एक दूसरे से जुड़ जाते हैं और एक बडा पिण्ड बन जाता है। जुड़ते समय इन' 
अणुओ के मध्य कोई रिक्त स्थान न रहने पर निर्मित वस्तु कठोर होती है और 
इसके विपरीत यदि रिक्त स्थान रहा तो भिमित उत्तु हल्की और पोली रहती 
| 
; परमाणुओं के मिलने पर जब सुष्टि निर्माण होता है तो भारी और घते 
पिण्ड मध्य में आ जाते है ॥ इस प्रकार पृथ्वी अपना रूप धारण कर लेती है १ 
उसके बाद उनसे कुछ हल्के अणु जल की उत्पत्ति करते हैं। चह पृथ्वी पर एकत्र 
हो जाता है | उससे भी हल्के अणु वाद बन कर पृथ्वी और जल को घेर लेते हैं। 
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सबसे हल्के अणू आकाश में व्याप्त अग्ति और ईश्वर की रचना करते है । इसी 
क्रम से अगणित ससाए उत्पन्न होते है। उनमे से कुछ हमारे ससार से छोटे हैं 
और कुछ बे | कुछ पृथ्वी मण्डलो के मसाश्च सूर्य और चन्द्र है, कछ के साथ 
नही है । 

आत्मा की उत्पतति भी सृष्टि के अन्तरगव होती है! जेसे अन्य वस्तुर्यें 
बनती और विगडती है, वैसे हो परमाणुओं का अधिक विकसित और परिमाजित 
रूप आत्मा हैं और परमाणुओं के पृथक होने पर उसका भी नाश हो जाता है । 
तात्पय यह है कि परमाण और शब्य प्रदेश तो सत्य और नित्य है, शेष उनसे 
उत्पन्न होने वाली बस्तुयें परिवर्ततशील, विकारी और नश्वर है। 

प्रो० गोम्पर्ज के अनार डेमॉक्रिटस ने परमाणओं के मिलने का एक 
नियम भाना है उप्तते अपने पृर्वंगासी दाशविक एम्पेडोबलीज का यह मत किसी 
अश में स्वीकार किया कि विश्व मे एक समान वस्तयें आपस में आक्ृष्ट होती 
हैं। किन्तु उसने इस लियसम वो अच्तिम नहीं माला । उसने इसका कारण भी 
खोजने का प्रयास किया । उसने भौतिक जगत में निरीक्षण के द्वारा पाया कि 
पृथ्वी के उड़ते हुए कण अस्न मे पृथ्वी मे ही मिल जाते हु ओर जल के कण जल 
में मिलते है । इसका कारण गड़ हैं कि समान' आकार और परिमाण के अशो मे 
प्रतिक्रिया करने की समान शक्ति होती है समद्र के किनारे लहरे पत्थर के टुकड़े 
इकट्ठें करती है। लम्बे टुकड़े एक स्थान मे और बड़े टुकड़े दूसरे स्थान पर 
पहुंचते है ।* 

भिन्न प्रकार के अणओ के छटने और एक साथ इकटढे होने में चक्रक 
सिद्धान्त सहयोगी होता है । परमाणुओं की झरती हुई एक श्ूखला जब निकट 
की दूसरी श्र खला से टकराती है तो उसका प्रभाव निकट की अच्य श्र खलाओ 
पर भी पडता है. जिसके फंलस्वकूप एक समान अश घूमते हुए एक साथ एकत्र 
होकर एक दूसरे के हुकीं और छिद्रों से जुड़कर पिंड का रूप धारण कर लेते 
है । इसी कारण ऊपर वणित विधि से पृथ्वी' जल आदि के पिण्ड बन जाते है । 

चक़कसिद्धान्त की उद्भ्ावना एनेक्‍्जागोरस और एम्पेडोक्लीज ते ही कर 
ली थी, किन्तु सृष्टि रचना मे उसका सम्यक्‌ प्रयोग इंमॉक्रिथ्स ने ही किया ।' 
उसे इस दिशा मे विचार करने की प्रेरणा वात्याचक़ से मिली | उसने देखा कि 
तीब् वायु चलने पर उसके साथ धूल आदि के हलके कण झड़ने लगते है। वह 
वायू जब विपरीन दिशा से आती वायु से टकराती है तो वह एक चक्ररूप धारण 
कर लेती हैं। उम चक्र के केन्द्र मे कुछ लकड़ी आदि के भारो टुकड़े एकल्न हो 
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जाते हैं वे वहाँ स्थिर होते हैं। हलके अंश वायु के साथ चारों ओर चक्काकार घुमते 
हैं। डेमॉक़िटस ने निश्चय किया कि इसी प्रकार आदि काल मे पृथ्वी आदि के 
पिण्ड बने ने |) 

डेमॉक्रिटस का अनुमान था कि पृथ्वी डिस्क के समान गोल है और बीच 
में किसी पात्न के समान पच्रकी है। इसी कारण सूर्य भिन्न-भिन्न समय में भिन्न- 
भिन्न स्थानों में निकलता और इबता है। सूर्य और चन्द्र भी दो तारे है जो 
हमारी पृथ्वी के निकट है और इसी के साथ घमते है ।* 


आत्मा हर जान 


आत्मा की उत्पत्ति बहुत छोटे, गोल, चिकने अणुओं से हुई है! वह अरिति 
से भी अधिक सुक्ष्म है। वढ़ समस्त शरीर में व्याप्त रहता है और उसे तप्त तथा 
जीवित रखता है । गरीर के प्रत्येक दो अणुओं के बीच में एक अणु आत्मा का 
होता है और वह गति उत्पन्न करता है । शरीर के कुछ भागों भें सावसित्र 
क्रियाये होती हैं। मस्तिष्क में विचार उत्पन्न होते है, हृदय में क्रोध और यक्कत मे 
कामना उत्पन्न होती है। कोई जीवित प्राणी हो या जड़ बन्तु, बाहुरी वातावरण 
के दबाव से उप्को रक्षा आत्मा ही करता है। 

हम श्वास के साथ आत्मा के अणु ग्रहण करते हैं। जब तक श्वांस चलती 
है, हम जीवित रहते है। मरने पर आत्मा के अणु बिखर जाते है। आत्मा का 
पान्न टूट जाने पर आत्मा बहकर बिखर जात! है। इस प्रकार डेमॉक्रिट्स ने 
भौतिकवादी मनोविज्ञान का अपर्माजित रूप प्रस्तुत किया । 

इम्द्रिय ज्ञान की प्रक्रिया भी डेमॉक्रिटस ने खोजी थी। वह कहता है वि 
दृश्य वस्तुओं से उसकी आक्ृतियाँ, छायायें या मूर्तियाँ निकलती हैं। के वायु वे 
माध्यम से सब भोर फैलती है और इन्द्रियों तक पहुँचती हैं। इन्द्रियों के द्वारा 
उनका प्रभाव आत्मा पर पड़ता है । इस विधि से आत्मा उन आक्रृतियों था 
बिम्बो को पाकर वस्तु का ह्वान प्राप्य कर लेती है। आक्ृतियाँ भी अणुओ से 
निर्मित होती है । 


किसी वस्तु की आकृतियाँ प्रसरण करती हुई जब वायु के माध्यम से आगे 
बढती' हैं उनका प्रभाव निकट की अन्‍य वस्तुओं पर पडता हैं। उस वस्तु के अण पून 
निकट की अन्य वस्तु के अणुओं को प्रभावित करते है। इस प्रकार उनका प्रभाव 
क्रमश" बढ़ते हुये इन्द्रिय तक पहुंचता है। इस बीच यदि ज्ञेय वस्तु की आकृति 
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मध्य में स्थित बस्तुओं के अणुओ से विक्त हो जाती है तो आत्मा! को उस वस्तु 
का यथार्थ ज्ञात नही होता । हम होने का यही क्रारण है । यदि वस्तु की आकृति 
अविकृत रूप में इन्द्रिय तक पहुँचती है और आत्मा उसे अविकल स्थिति में गृहण 
कर लेता है तो वस्तु का यथाईर्श ज्ञान होता है। 

इस ज्ञान प्रक्रियां का दूसरा नियम यह है कि ज्ञेय वस्तु का आक्ृतियाँ 
और ज्ञाता इन्द्रिय की आक्रृतियाँ जब एक समान होती है तभी उनका ज्ञान होना 


है । यही कारण है कि रूप की आक्ृतियाँ नेत्न गृहुण करते हैं, शब्द की आक्वृतियाँ 
कान ग॒ढ़ण करते हैं, आदि । 


बस्तुओ से उत्पन्न होने वाली आक्ृतियाँ ही स्वप्त, भविष्य दर्शन और 
दवताओं का विश्वास भी उत्पन्न करती है! 

इंमॉक्रिटस की यह भी धारणा है कि गुण दो प्रकार के है-कुछ मौलिक 
और अन्य सुजित | परमाणु की अविभाज्यता और आकार उसका मौलिक गृण 
है । शब्द रूप, रस, ग्रंध और स्पर्ण मौलिक गुण नहीं है।ये परमाणुओं के 
एकीकृत होकर हमारी इन्द्रियों पर प्रभाव डालने से उत्पन्न होते है ।' इसलिए 
इन्द्रियों से सत्‌ का ज्ञान नहीं होता वरन्‌ द्वितीय कोटि के उत्पन्न हुये गुणो का ही 
ज्ञान होता है । हम वस्तुओं को उतना ही जान पाते है जितवा वे हमारे ऊपर 
प्रभाव डालती है । हमारी दृष्टि परमाणुओ तक नहीं पहुंचती | उन तक हम 
विचार द्वारा पहुंचते है । विचार इन्द्रिय सीमा के आगे जा सकता है। यथार्थ 
ज्ञान विचार द्वारा ही मिलता है! इस प्रकार हम देखते है कि डेमॉक्रिट्स 
भौतिकवादी होते हुए भी इन्द्रिय ज्ञान को अतिम और प्रामाणिक ज्ञान नही 


मातता । वह तकंब॒द्धिवादी (रेशनलिस्ट) है। यह प्रब॒त्ति सभी प्राह्तीत यूनानी 
दार्शनिकों मे मिलती है। 


तकंबूद्धि से प्राप्त ज्ञान स्वतन्न्ष चही समझना चाहिए । वह इन्द्रिय ज्ञान 
के आधार से ही आगे बढता है किन्तु जहाँ इन्द्रिय ज्ञान की सोमा समाप्त हो 
जाती है, वह उसके आगे भी जाता है। यह भी कह सकते हैं कि इन्द्रियो से केवल 
स्थल ज्ञान होता है यूक्ष वस्तु का ज्ञान विचार से प्राप्त होगा | आत्मा का 
सबसे उच्च कयय विवेकविचार ही है। वस्तृत, भात्मा और तर्कबुद्धि एक ही है । 

कोई विचार तभी सत्य होता है जग आत्मा का ताप सम होता है ।' इस 
प्रकार डेमॉक्रिटस ते मनुष्य और उसके विकास का गहन अध्ययन किया । उसने 
सक््यता के विकास का प्रश्य भी उस्ती के साथ जोड़ा । सतृष्य के जीवन मे प्रगति 
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का मूल स्रोत उसे आवश्यकता” दिखाई दी ।! वन्य पशुओं से अपनी घूरक्षा हेतु 
मनुष्य ते अपना समाज बनाया । एक दूमरे को समझने के लिए उसने भाषा की 
रचना की । अब्ति का उपयोग कर वह पशुओं से श्रेष्ठ बन गया ।।' 
ईंइव रवाद 

डेमॉक़िटस तत्कालीन प्रमिद्ध देवताओं की सत्ता भी स्वीकार करता है, 
किन्तु वे भरी मनृष्य की तरह भौतिक उत्पत्ति हैं| देवताओं की रचना अणुओ से 
हुई है । अणुओ के पृथक होने पर उनका नाश भी हो जायगा | देवता मनुष्य की 
अपेक्षा अधिक काल तक जीवित रहने वाले हैं, किन्तु अमर नही है। वे मनुष्य से 
अधिक शक्तिशाली और अधिक विचारवान भी है । उनका ज्ञान महान है। 

मनुष्य को देवताओं का ज्ञान स्वप्त या मानसिक एकाग्रता की दशा से 
हो सकता है। वे हमारे कार्यो में बाधक नहीं है, इसलिए उनसे डरते प्की 
आवश्यकता नहीं । ईश्वर की सत्ता होते हुये भी वह सृष्टि रचना में दखल नहीं 
देता है। इम प्रकार की मान्यता के पीछे यह भाव दिखाई देता है कि डमॉक्रिट्स 
ईश्वर और देवता सम्बन्धी तत्कालीन मान्यता का विरोध करते का साहस नहीं 
करता, किन्तु वह अपने दर्शन मे उनका बहुत कम प्रयोग करता है । 

नीोतिशास्त्र 

डेमॉक्रिटस नैतिक नियमों को महत्व देता है। इन नियमों का निर्माण 
तकंबुद्धि से हो सकता है । नैतिक मियमों का उद्देश्य उच्च स्तर का सुखी जीवन 
प्राप्त करना है । उसके सुख का अर्थ शारीरिक या इन्द्रिय छुब मात्र नहीं है । 
मनुष्य मानसिक सन्तोष, शान्ति और स्वतन्तधतता भी चाहता है। नैतिक जीवन 
जीने से उनकी भी ग्राण्ति होती है । 

मनुष्य जीवन का सर्वोच्च लक्ष्य सुख ही है, किन्तु इस सूख का रूप 
आन्तरिक सम्तोष, मानसिक शान्ति, सबसे सामजस्थ और विर्भयता है । इस 
प्रकार का सुख धन भा सम्पत्ति से प्राप्त नही होता । शारीरिक या विधय सुख 
क्षणिक् है, पीड़ा दायक है और उनकी पुनरावृत्ति करनी पड़ती है। वास्तविक 
सुख जीवन को सयमित और सन्तुलित रखने से ही प्राप्त होता है | हमारी 
कामनाये जितनी कम होगी हमे उतना ही कम निराश होना पड़ेगा; सुख का 
लक्ष्य प्राप्त करने का सबसे उत्तम उपाय यह है कि हम अपनी बुद्धि का प्रयोग 
अधिक करें और सुन्दर कार्यो का चिन्तन करें | 

हमारे सुख की वृद्धि करने वाले सभी गुण नैतिक है। न्याय और दया 
सर्वोच्च गुण है | हमें दण्ड के डर से नहीं वरन्‌ अपने कत्त व्य की भावना से शुभ 
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फार्से करते चाहिए । चरित्षवान बनने के लिय अशुभ के के त्याग के साथ अशुध् 
कामना का भी त्याम करना होगा ॥ ईरष्या, घुणा और हंष अशाति उत्पन्न करते 
वाले दुभु ण है। डेमॉक्िटस ने अपने अनुभव से बहुत सी जीवन उपयोगी कहावते 
गढी थी, जूँसे स्वच्छ शासन हमारी सबसे बड़ी सुरक्षा है। राज्य के अष्ट होते 
पर सब कुछ नष्ट हो जाता है। 

इस भ्रकार हम देखते है कि डेमॉक्रिटस का मीति-पिद्धान्त भौधिकवादी 
युखवाद है, किन्तु परिमाजित और परिष्कृत है | उसका आदर्श खाओ, पियो 
और मौज करो नही है स्टेस के अतुसार डेमॉक़िटस की नैतिकता अणु सिद्धान्त 
प्र निर्भर नही है। अत, उसका कोई वैज्ञानिक आधार नही है।' प्रो० जेलर के 
जनुसार डेमॉक्िट्स का नीतिशास्त्र आदर्शवादी है| जैसे इन्द्रियानुभव से तकंबुद्धि 
श्रेष्ठ है बसे ही इन्द्रिय सुख से मन की शाब्ति का सुख उत्कृष्ठ है +* 

मूल्यांकन 

प्रमाणुवाद पर टिप्पणी करते हुए प्रो० गोम्पजं लिखते है “परमाणवादी 
सिद्धान्त न प्राचीच काल में और न वतंमात युम में कभी भी प्रामाणिक सिद्ध नही 
हुआ हैं। यह जगत का सुनिश्चित सिद्धान्त कभी नहीं बन सका। यह एक 
प्रकल्पता ही है, फिर भी इसमे अतुलबीय शक्ति और दूढ़ता है। इसने भौतिक 
और रासायनिक अनुसधावों मे विज्ञान की बडी मदद की है ।” 

परमसाणुवाद का आधारभूत सिद्धांत यही था कि परमाणु अविभक्त है और 
उसमे कुछ भी प्रवेश नहीं कर सकता । बहु ठोस है। आधुनिक विज्ञान मे इस 
सिद्धाल्त का खण्डम कर दिया है । अब परमाणु विभाज्य हो गया है। उसका 
मूल रूप ऊर्जा हैं। यदि वेज्ञाविक परमाणुवादियों के इस मत पर आश्चित रहते 
कि परमाणु अविभाज्य है तो वे परमाणु विस्फोट की व खोज कर पाते और न 
उसमे मिहिंत ऊर्जा का लाभ उठा पावे | 

परमाणुवा[द सब प्रकार से भौतिकवादी दर्शन है। इसके अनुसार मूलतत्व 
भौतिक हैं और बह जंग है। शरीर के नष्ट होने पर चेतता की सत्ता न' रह जाने 
के कारण भी यह भौतिकवाद है । आत्मा की रबना परमाणुओं से होती 
है, यह मालने के कारण भी यह भौतिकवाद है। किन्तु प्रो० गोम्पर्ज के 
मतानुसार ड्मॉक्रिद्स देवताओं की सत्ता मानकर भौतिकवाद की कठोरता 
व्याग़ देता है ४ 
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आधुनिक पाव्चात्य बंद न में मौतिकवाबी प्रव॒त्तियाँ 


डेमॉक्रिट्स के भौतिकवादी सिद्धान्तों की दुर्बलता ने सुकरात और प्लेटी 
को श्रत्ययवाद की ओर जाने के लिए प्ररित किया + डेंमॉकब्रिंटस के गगणित 
दरमाणुरूप सत ने प्लेटो के दशंन में अपना शोतिक रूप त्याग कर अगणित 
प्रत्यय रूप सत्‌ स्वीकार कर लिया । इस प्रकार स्थिति बिल्कुल विपरीत हो गई । 
उसके दर्शन में बेशानिक दृष्टिकोण बदल कर आध्यात्मिक हो गया । जग्रत का 
जूल कारण चेतन तत्व हो गया जौर जभत उसकी छाया। इस प्रकार प्लेटो 
प्रत्ययवादी दर्शन के जनक के रूप में सामने आया । 


प्लेटो के शिष्य अरस्तू ने अपने गुरु के द्वारा प्रतियादित प्रत्ययवादी 
सिद्धान्त तो स्वीकार किया किन्तु उन्हें लोकातीत ने भानकर भूत पदार्थ 
के साथ एक कर दिया | उसने कहा कि वस्तुओ के आकार वस्तु से पृथक नही 
वरन्‌ उनके साथ एक है। भूत पदार्थ असत्‌ या प्रतीति मात्न नही है । वह विभिन्न 
आकार धारण कर अनेक प्रकार की वस्तुये बन जाता है। यह वस्तु जगत स्तन 
है और विज्ञाल के अध्ययच का विषय है ॥ अर्स्तू ने जगत का वैज्ञानिक अध्ययन 
किया और उसके लिए वेननानिकों को प्रोत्साहित किया । 


अरस्तू ने डेमॉक्रिटस के परमाणु रूप सत्‌ और प्लेटों के प्रत्यय 
रूप सतू को मिला दिया। उसके अनुसार ये दोनो पृथक नही है। प्रत्यय या 
वस्तु का रूप अपनी स्वतन्त्र सत्ता नहीं रखता। वहू भूत पदार्थ के साथ ही 
रहता है । हमारे दृश्य पदार्थों का मूल तत्व भी प्रयोजन रहित गतिनान बस्तु 
नहीं हो सकता ॥ इसलिए उसे गति प्रदान करने के लिए ईश्वर की आवश्यकता 
है। अरस्तू के अतुसार ईश्वर शुद्ध आकार या प्रत्यय है। मनुष्य की तक॑ बुद्धि 
ईशबर का ही एक अंश है। 


इस प्रकार अरस्तू ने यद्यपि घ्लेटों के प्रत्ययवादी दर्शन को भौतिकबादी 
बनाने का प्रयास किया किन्तु डेमॉक़्िट्स के परमाणवाद के समतुल्य वह अधिक 
भौतिकबादी न हो पाया। भूतपदार्थ की स्वतन्त्र पत्ता मानते हुए भी उसे 
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प्रत्यपय रूप ईश्वर से स्वततन्त नहीं कर सका १ 

प्लेही और भरस्तू के बाद दर्शन में बहुत समय तक उल्लेखनीय विकास 
नही हुआ । नये दार्शनिक इन्ही दो दार्शनिकों में से किसी का पक्ष ग्रहण कर 
कुछ हैर-फेर के साथ अपने विचार प्रस्तृत करते रहे । ऐपीक्यूरस ने डेमॉक्रिट्स 
का भौतिकवादी दर्शन पुन जीवित किया और उसके बीजरूप नीतिशास्त्न को 
पललवित और घिकसित किया । उसके दाशंतनिक चिन्तन का उ््दश्य सुखभय 
जीवन का मार्ग खोजना था । मनुष्य के सुख में वुद्धि न करने वाले दर्शन, गणित, 
ज्योतिष, संगीत आदि सभी विद्याये मृल्यहीन है। 

सुख के लिए नैतिकता और नैतिकता के लिए मनुष्य से कर्म स्वातत्य 
की आवश्कयता है । इस हेतु एपीक्यूरस परमाणुओ में भी निश्चित गति से हटने 
की स्वतंत्रता मान' लेता है। अणु ऊपर से तीचे गिरते है किन्तु एक धार नीचे 
गिरते रहते से कोई रचना सम्भव नहीं हैं। अतः वे अपने पथ से हटकर अन्य 
अणुओ से ठकराते हैं और सृष्टि रचना करते है। एपीक्थू रस को उद्भावना से 
प्रकृति की यांत्रिकता में बाधा आ गयी । 

इसका तात्पयय यह है कि यूनानी दाशंनिको मे सब से अधिक भोतिकवादी 
डर्मॉक्रिटस ही हुआ । उसके बाद मध्यकालीन क्रिश्चियन दर्शन में भौतिकवादी 
दर्शन के विकास की कोई सम्भावना न थी। मध्ययुग में धर्म का बोलबाला! था 
और उसने जीवन के हर दोत मे अपना प्रभाव डाल रखा था। उस समय दरशन 
अपना स्वतस्त् विकास मार्ग छोडकर धर्म को तकसंगत सिद्ध करने को सेवा में 
लग गया था। मध्ययुगीन दाशंनिको ने सर्वेदात्मक जगत की अलग-अलग वस्तुओं 
तथा सामान्य प्रत्ययों के बीच सह सम्बन्ध खोजने का प्रथास कियी । 

प्रत्ययवादियों का दावा था कि सामान्य प्रत्यय विभिन्न ज्यष्टि प्रत्ययो से 
स्वतन्त्त है तथा उनसे पूर्व विद्यमान है । सामान्य प्रत्यय का सम्बन्ध ईश्वर से है। 
पृथक्‌ बस्तृये ईश्वर की रची हुई है। ईश्वर का अस्तित्व प्रदशित करने के लिए 
टॉमंस अक्विनास (१२२५-१२७४) उसको सकत्पना नही करते । वे विज्ञार की 
पहली सीढी में कहते है कि प्रत्येक घटना का अपना कोई कारण होता है। उस 
कारण का पुनः कोई कारण होता है । इंस प्रकार हम अन्त में ईश्वर तक पहुंचते 
हैं जो सब कारणों का कारण है। वही समस्त वास्तविक प्रक्रियाओं और घटनाओ 
का सर्वोच्च कारण है। 

पश्चिम में दर्शन का आधुनिक युग सोलहवी शताब्दी से प्रारम्भ होता 
है। उस समय वहा उद्योग और व्यापार का विकास हो रहा था। दाशं॑निक भी 
तत्कालीन स्थिति से प्रभावित होकर अपने आस-पास के जगत के नियमों की ठोस 
जानकारी के लिए प्रति के नियम समझने का प्रयास करने लगे । उन्होने दर्शन 
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को एक ऐसा विज्ञान माना जिसका उद्ृंश्य ऐसे सत्य को प्रमाणित करता था 
जो जन साधारण के दैनिक जौवन मे सहायता दे और भौतिक मृल्यो की रचना 
में सहायक हो । 

फुँसिस वैकन (१५६१-१६२६) के दर्शन में यही प्रवत्ति मिलती है। 
उत्होने प्रतचीनकाल तथा अध्यकाल के समरत प्रत्ययवादी दर्शत बी आलोचना 
की | उसकी मान्यताओं को उन्होने थोथा आर अरथहीम सिद्ध करने का प्रयास 
किया । उसका यह कथन प्रसिद्ध है-'ज्ञान ही शक्ति है” । उसके दर्शन का आधार 
व्यावहारिक है। बह दर्शन को ईश्वरवाद से पुथक रखने के पक्ष में था। 
ईश्वरवाद का आधार विश्वास और दर्शन का आधार विचार है! 

यद्यपि बेकन ने विज्ञान को आधार बना कर अपने दर्शत की रूपरेखा 
तेथार की किन्तु उसे तत्कालीन वैज्ञानिक प्रयति का पूरा ज्ञान मही था। उस 
ससय तक जो विज्ञाद के अनुसंधान हो चुके थे उन्हें जावने का उससे प्रयास नही 
किया । फिर भी उसकी मान्यता थी कि भौतिक जगत का न आदि है न अन्त ! 
उसका सदा से अस्तित्व रहा है और सदा रहेगा। ग्रति उस अनन्त अस्तित्वमान 
द्ैव्य का एक मुख्य गुण है यश्ञपि वह भूतद्वव्य के कुछ ही रूपो तक सीमित है । 
यह जगत उसी गति से यांत्रिक रूप मे चल रहा है । 

बेकन के भौतिकवादी दुष्टिकोण का घिकास टॉमस हाब्स (१५८८- 
१६७६) 3 किया । उसका विचार था कि भौतिक द्वव्य के दो मूल गण हैं-विस्तार 
और आक्ृति । गति के अनेक रूप हैं किस्तु वे सब यात्रिक गति के अन्तर्गत आ जाते 
हैं । किल्‍्तु उन्होंने गति को देश में एक स्थाम-परिवर्तंन मात्र सावा | उनके मता- 
नुसार सज्ञान की वैज्ञानिक पद्धति गणितीय है। बह जोडने-घटाने जैसी प्रक्रिया 
पर निर्भर है । 

हाब्स के भौतिकवादी मत में ईश्वर के लिए कोई स्थान न रह गया | ने 
धर्म और ईश्वर के विश्वास की उत्पत्ति अज्ञान और भविष्य के भय से मानते थे। 
इसलिए उनकी अवधारणा अवैज्ञानिक है। फिर भी उसदा इतना व्यावहारिक 
उपयोग है कि उस विश्वास मे दधे लोग अपने को सबस में रखते हैं। हाव्स 
के लिए ईए्वर धार्मिक श्रद्धा का विषय है। दार्शतिक ज्ञान का विषय ईश्वर 
नहीं हो सकता । उनके अनुसार दाश्निक ज्ञान के लिए केवल भौतिक पदार्थ 
ही है । अतः जगत के विषय में भौतिकवादी दुष्टिक्रोण ही उचित है। इस प्रकार 
हम देखते है कि हाब्स का भौततिकवाद हेमोक्राइटस के नजदीक हैं। विश्व 
में केवल दो ही तत्व है--भौतिक दव्य और गति । ससार में जो कुछ भी घटित 
होता है वह इन्ही दोनो तत्वों की सहायता से समझा जा सकता है। किसी 
अभौतिक आत्मा का अस्तित्व नही है 
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जब कभी दार्शनिकों में इस प्रकार अनीश्वरवाद का प्रतिपादन किया 
और जीवन की उत्पत्ति जड़ द्रव्य से सिद्ध करने का प्रयास किया तो थे कठिन 
समस्या में पड गये और उनके वाद के दाशतिको को चेतन तत्व की स्वतन्त् 
संता भानते के लिए बाध्य होमा पडा। हाब्स के बाद देकाते ने भी यही 
किया | 

रेने देकातें (१५६३-१६५०) ने भौतिकवादी दृष्टिकोण बनायें रखने का 
पर्याप्त प्रयास किया ॥ उसने दावा किया ज्ञान-मीमासा के भमिंद्धान्त गणित के समान 
सर्वेमान्ण बताये जा सकते है जिसमें व्यक्तिगत मतो को कोई स्थान नहीं है । गणित 
के समान कुछ स्वयं सिद्ध नियम लेकर उन्दी से अन्य नियम निकाले जा सकते 
हैं। वे सब सुनिश्चित होंगे! ज्ञान-मीमासा का मूल मिद्धास्त खोजते हुए वह स्वेत्त 
संशय करता है और अन्त में उसे संशय करना या विचार करना ही एक ऐसा 
तथ्य दिखाई देता है जिसमे सशय नहीं हो सकता ॥ इसलिए उसका मूल सिद्धान्त 
यह निकला कि कागिटों, अरगो सम- - मै विचार करता हु, अतः मै हूँ । इसी 
के आधार पर वह अन्य सिद्धान्त निर्मित करता है । 

हम अपने अस्तित्व को निविबाद कूप में अनुभव करते है, किन्तु अपने को 
अपूर्ण और अत्पन्न भी पाते हैं। इसलिए एक ऐसी सत्ता मानने के लिए हम बाध्य 
होते है जी स्वय सिद्ध हो किन्तु पूर्ण हो । उस सत्ता को ही हम ईश्वर कहते हैं । 
इस तकी से देकात॑ ईश्वर का अस्तित्व मानता है और सर्वज्ञन, स्वशक्तिभान और 
सब का आदि कारण निर्धारित करता है। 


जो वस्तु अपनी सत्ता से स्वतंत्ञ रूप मे विद्यमान रहे, बह द्रव्य है| ऐमा 
द्रव्य एक ईश्वर हैं। वह निरपेक्ष है। उससे उत्पन्न दो सापेक्ष द्रव्य हैं - मन और 
भूत पदार्थ । ये दोनों ईश्वर पर निर्भर है। भूत पदार्थ हमारे मत की रचना या 
कल्पना नही है। वह हमारे मन से पृथक और स्वतंत्न है। भूत पदार्थ का वास्त- 
बिक गुण विस्तार है । उसकी लम्बाई, चौडाई और मोटाई ही उसका विस्तार 
है । विस्तार और भृत पदार्थ एक है । यह विभाज्य है। इसके विभाजन का कही 
अन्त न होने के कारण परमाणुवाद की स्थापना नही होती है। अशो के भिलने 
से वस्तुओं और उनके विभिन्‍न गुणों का उद्भव होता है। इसके लिए गति कौ 
आवश्यकता होती है। 


भूत पदार्थ मे गति ईश्वर की दी हुई है। वह एक निश्चित मात्रा में है । 
वहूं नष्ठ नहीं होती और उसी से विश्व में पर्विर्तेतन और विकास होता रहता 
है । यह चाभी देकर घडी चलाने जंसधी यातिक्ता है | देका॑ गति और प्रकृति के 
नियर्मों में मद नहीं करता 
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भम का लक्षण विस्तार नहीं है। इसलिए वह भूत-पदर्थ नही है। मन 
में विचार की क्रिया होती है और वह ॒स्वतन्त् है। भूत पदार्थ में विचार-क्रिया 
नही होती । इस भेद के कारण विचार करने वाला मैं और मेरा भौतिक शरीर 
दो पृथक सत्ताथे है। देकातें के अनुसार यह मन ही चेतना है। मनृष्य में मन 
और भूत पदार्थ (शरीर) दोनों हैं किल्‍्तु शरीर का संचालन यात्रिक गति से 
होता है। मन शरीर को सचालित नहीं कर सकता । फिर भी दोनो के सहयोग 
और संयोग से भूख-प्यास, राग-द् घ, पीड़ा, रग, प्रकाश, ध्वप्ति आदि का 
अनुभव होता है । 

देकातें की दार्शनिक स्थिति कौ व्याख्या करते हुए थीली लिखते है कि उसमें 

आधुनिक विज्ञान के यात्रिक सिद्धान्त और क्रिश्चियन धर्म के ईश्वरवाद का 
समन्वय किया गया है।' इतना होते हुए भी वह द्वेतवाद से नहीं बचा | इस 
समस्या के समाधान के प्रयास में वैतेडिक्ट स्पिनोज](१६३२-१६७७) ईण्व रवाद के 
के बजाय सर्वेश्वर्वाद का समर्थन करने लगा । देकाते के सिद्धान्त मे ईश्वर मत 
और भूत पदार्थ से ऊपर और अलग था, किन्तु स्पिनोजा के मत में मन और 
भूतपदार्थ में व्याप्त होकर उससे अभिन्न हो गया। मूल द्रव्य ईश्वर है और मत 
तथा भूत पदार्थ उसकी विशेषताये (एट्रीव्यूट) हैं। द्रव्य एक अनच्त' सर्वष्यापक 
है और उसमे भेद उसकी विशेषताओं का हैं। सभी गुण, लक्षण, घटनाये, गतियाँ 
आदि ईश्वर पर निर्भर हैं । जड़ और चेतन के लक्षण एक दूसरे पर प्रभाव नहीं 
डालते, वश्त, दोनों की गतियाँ पुथक रूप से होती हैं। इन गतियों में समरूपता 
होते पर ऐसा प्रतीत होता है मानों वे एक दूसरे के ग्रशाब के कारण हैं। जहाँ 
कही भी भूत पदार्थ है वहाँ मन या आत्मा भी है। द्रव्य रूप ईश्वर के यो दोनों 
गुण नित्य हैं। जयत की श्मस्त बंस्तुये” सीधे ईश्वर से उत्पन्न नहीं हैं । प्रत्येक 
सीमित वच्तु का सीमित कारण है और उसका कारण पुन् दूसरा हैं। अंतिम 
कारण ईश्वर है । वह सभी वस्तुओं का आदि कारण है | 

स्पनोजा का यह ईश्वरवाद लॉक से होकर बर्कले में आत्मगत प्रत्ययवाद 
बन गया । डेविड हा,म (१७१९-१७७६) इस निर्णय पर पहुंचा कि हम अपने 
अन्दर प्रत्ययों के अतिरिक्त कुछ नहीं पाते। हमारे प्रत्ययों में जो कुछ अनुभव 
उत्पन्न हो रहे हैं हमारा ज्ञान उसी तक सीमित है ।॥ हम किसी परम तत्व, द्रव्य, 
मूल कारण, अहू, आत्मा या बाहरी जगत और उसकी वस्तुओं को नही जान 
सकते । इस प्रकार उसका दर्शन अज्ञेयवादी है । 

देकात॑ से प्रारम्भ होते बाली चिन्तन धारायें दो थी। एक धारा उसके 
मनस्‌ को प्रधानता देकर हा म के अज्ञेयवाद तक पहुँची जिसका उल्लेख हम 
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पहले कर चुके हैं । दुसरी धारा उसके भौतिकतत्व को महत्व देकर उसी ओर 
ज्ुकती चली गयी और उसने मनस्‌ को भूतपदाथे के अधीन कर दिया प्रो थौली 
कहते हैं कि भौतिकवादी दृष्टिकोण अठारहवी शताब्दी में इग्लंण्ड और फ्रांस में 
विकसित हुआ । ' अन्त में बह प्रबुद्ध लोगो का अप्लिद्ध दर्शन बन सया । जाँल 
टोलिणप्ड (१६७०-१७२१) ने सिद्ध किया कि विचार मस्तिष्क की एक विशेष 
प्रकार की क्रिया है। इसके अनुसार जड़तरव शक्तिरूप है | विस्तार और अभेद्यता 
और गति जड के गृण है। चेतना भीतिक शक्ति का रूप विशेष ही है क्योकि 
चेतना म्रस्तिष्क का धर्म है| डेविड हर्दले (१७०४-१७५७) ने कहा कि सभी 
मानसिक कार्य मस्तिष्क में उत्पन्न होने बाली तरगों पर सिभेर करते है । किल्‍्सु 
वह मस्तिष्क की क्रिया को हो मत लही सास सके । कुछ ही वर्धो' बाद भावतीजन 
की खोज करने वाले जॉसेफ प्रीस्टले (१७३३-१००४) में, साहसपूर्वक कहा कि 
मस्तिष्क की गति ही मानसिक क्रिया है। इस प्रकार उसने मतस और फूतपदार्थ 
के ह त की समत्या भौतिकवाद के क्षेत्र मे लाकर हल की । फिर भी विडम्वना 
यह है कि वह ईश्बरबादी और क्रिश्वियय मत का भी समर्थक बना रहा। इस 
दोष को जमंत्र दार्शनिक बेरत' द होल्वेक (मृत्यु १७५६) ने दूर किया । उसके 
अनुसार भतपदार्थ की गति ही प्रकृति के तिबम है। आत्मा की कोई सत्ता नहीं 
है, विज्ञार मस्तिष्क की ही क्रियएः है और केवल भूतपदार्थ ही अविनाशी है। 
प्रकृति के बाहुर ईश्वर या चेतना जैसी कोई सत्ता नहीं है। मन्ष्य के सकल्प भी 
प्रकृति से नियमित है । 

उसी शताब्दी में रूस के कुछ विद्वाच भी भौतिकवादी दर्शन का विकास 
कर रहे थे । उनमे से मुख्य थे मिखाईल लोमोनोसोव (१७११-१७६५) तथा 
अलेक्सास्द रदीश्वेव (१७४६-१८०२) ।+' “लोमोनोसोव ते प्राकृतिक विजानों की 
जरधा र सामग्री के उपयोग से दाशंनिक प्रस्थापताओं को विद्वता पूर्ण ढंग से प्रमाणित 
किया | उन्होंने दर्शन के बुनियादी सवाल का धौतिकवादी उत्तर दिया । उनका 
दावा था कि सारे पिंडों तथा तथा घटवाओं की प्रकृति भौतिक है। उन्होंते कहा 
कि भूतद्रव्य परमाणुत्रो से बना है! जो आपस में जुड़कर अणूओं और करणिकाओं 
की रखना करते हैं और इन्ही से सारे संवेदक पिडो का निर्माण होता है।! 

ये दोनों भौतिकवादी जौर प्रत्ययवादी चिन्तन धपराये उन्नीसवी शताब्दी 
में अति की ओर बढती गयी । प्रत्थववादी था चेतनवादी दाशेंनिक कान्‍्ट, हेगेल, 
ब्रेंडले आदि हुये । हेगेल ने दृह्वात्मल पद्धति से विश्व की प्त्यववादी व्याख्या की | 
काल मावसे का उससे सीधा विरोध था। इसलिए हम उसके विचारों का 
4, हिभार ।॥9,0 सीशणए ० एकल ०००णए ए, 405 
३ बसीली क्रापीबिन इन्द्वात्मक भौतिकवाद क्या है ? पृष्ठ ७० 
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उल्लेख यथास्थान आगे औरेंगे । यहाँ इतना कह देना आवश्यक है कि उसके 
अनुसार विश्व का सार औौर आधार एक परम प्रत्यय या आत्मा हैं । बह मनुष्य 
से परे अपनी स्वचत्र सत्ता से विद्यमान है। वही सनृष्य की तक बुद्धि के रूप मे 
प्रतिष्ठित मानव चेतना है ६ 

जरम॑नरी मे ही हेगेल का समकालीन एक अन्य दार्शनिक लुडबिग फाय रबाख 
(१८०४-१८७२) भौतिकजादी दिशा मे चिन्तन कर रहा था। काल माव्स को 
भौतिकवादी दृष्टिकोण अपनाने में उससे बहुत सहायता मिनौ। फायरवाल ने 
हेगेंल की आलोचना करते हुए कहा कि उसके द्वारा निर्धारित किया हुआ परभ 
प्रत्यय और कुछ नही केवल मानव मन है जो मनुप्य से बाहर हटाकर विश्व का 
कारण बता दिया गया है ६ हेगेल धर्मशास्त्न से प्रभावित होकर ईश्वर को परम 
अत्यय का रूप दे देता है । वस्तुतः मनुष्य का सन और उसकी डिस्तन प्रक्रिया 
मनुष्य के बाहर जाकर स्वतत्न रूप से विद्यमान नही रह सकती । विचार तो 
मानव मस्तिक का गुण है उसकी वह क्रिया है। इससे यह सिद्ध होता है कि प्रत्यय 
या चेतना मूल तत्व और घेथम वस्तु नहीं है। वह मूलद्रव्य से उत्पन्न द्वितीय 
स्तर की वस्तु है । 

फायरबाख ने धर्म का कट्टर विरोध किया । उतकेअनुमार ईश्वर कोई अलौ- 

किक वस्तु नही है ।मनुष्य से स्वय अपनी आदर्श आकृति के अनुरूप उसकी कल्पना 
कर ली है। ईश्वर मे आरोपित सारे लक्षण पूर्ण मनुष्य के दात्पित लक्षण है। यह भी 
सभव है कि सभी मतुष्यों में मिलने वाले अनेक प्रकार के सुन्दर गुणी को एकीकृत 
कर एक ऐसे मनुष्य कौ कल्पता की गई जो ईश्वर कहलाया | फायरबाख के इस 
मत की प्रशंसा करते हुए भशैतिकवादी कहते है कि वह ईश्वर को स्वर्ग से उतार 
कर पुथ्वी पर लाया । 

फायरबाख का मते है कि भूतद्रव्य प्रथम तत्व है। चेतना की उत्पत्ति और 
स्थिति उसी पर निर्भर करती है । उसले ह्यूम और कान्‍्ट के विरोध में कहा 
कि यह जगत मनुष्य के लिए ज्ञेय है। सज्ञान की प्रक्रिया में सबवेदत सर्व प्रथम 
आते हैं। उन्ही से वस्तु जम्नत की सारी सूचनाये मिलती है। चिन्तन की प्रक्रिया 
उससे उच्च है । संवेदन ओर चिन्तन में आन्तरिक सम्बन्ध है । 

सनुष्य प्रकृति का एक अंग है और उसी से उत्पन्न हुआ है । उसमे सबेदन, 
चिन्तन और संज्ञान भ्रकृति की देन है। उसने यह ध्यान नहीं दिया कि मनुष्य 
पर समाज का भी प्रभाव पड़ता है और उसकी शरीरिक तथा मानसिक क्रियाये 
उससे प्रेरित हो सकती है। बह यह भौ नहीं समझ पाया कि धामिक मास्यताओं 
के पीछे समाज के किसी वर्ग की दुरभिसधि भी है। इसीलिए उससते धर्म का 
विरोध करने के लिए कोई वास्तविक रास्ता नहीं निकाला । आगे आने वाहे 
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भौतिकवादियों ने इसका महत्व समझा 

फायरबाख के बाद रूस में कुछ दाशनिक हुए जिन्होंने उसके भौतिकवाद 
को विकसित किया औौर म्ाक्‍्स आदि के लिए अधिक सुदुढ भूमि तैयार कर दी | 
उन्होने प्राकृतिक विज्ञानों की उपलब्धियाँ जुदा कर दर्शंय को अधिक समृद्ध 
बनाया । फाधथरबाख ने हेंगेल के प्रत्मयवाद के साथ उसके हन्द्रवाद का भी त्याग 
कर दिया था, किल्‍्तु इन दाशेलिकों ने उसका उपयोग भौतिकवाद की व्यास्य। के 
लिए किया | 


काले भाव 


कार्लमाकसे का जन्म सन्‌ १८१७ मे टुवेस में हुआ था जो उस समय 
फाँस के प्रभाव मे था। जसंनी के अन्य भागों को अपेक्षा वह नगर विश्व की 
विविध सस्कृतियों से अधिक अभावित था। मास के पूर्वेज यहूदी थे किन्तु जब 
बह छोटा था तभी उसके माता-पिता ईसाई हो गये | उल्लका विवाह एक उच्च 
घराने की सुशील बालिका से हुआ और उसके साथ उसने सारे जीवन सत्यनिष्ठा 
के साथ निर्वाह किया । विश्वविद्यालय में बह हेगेलवाद से प्रभावित था। साथ 
ही हेंगेल के प्रतिदवन्द्री फायरबाख के भीतिकबाद की ओर भी उसका रुझान 
था । उसने पत्चकार बनते का ग्रयास किया, किन्तु वह अपने क्रान्तिकारी विचारी 
के कारण दबा दिया गया । 

सन्‌ १८५४३ में वह समाजवाद का अध्ययन करने फृ्स चला गया । वहाँ 
उसकी भेंट ऐंजिल्स से हुयी । बहू वहाँ एक कारखाने का प्रवन्धक था। उसके 
सम्पर्क मे रहकर उसे अंग्र ज श्रमिकों की दशा का ज्ञान हुआ । सन्‌ १८४८ की 
क्राति के पृर्व॑ उसने अन्तर्राष्ट्रीय सरकृृति स्वीकार कर ली थी। उससे फास बोर 
जमंनी की क्रांतियों में भाग लिया किन्तु परिस्थितियों के वश उसे इंगलेण्ड मे 
शरण लेनी पड़ी । उसके जीवन का अधिकाश समय लन्दन में दीता $ दरिद्रता, 
बीमा री, बच्चो की मृत्यु आदि अनेक दु.खो से वह पीडित रहा | फिर भी वह 
ज्ञान अर्जुन में अथक परिश्रम से लगा रहा । उसे आशा थी कि उसके जीवन काल 
में ही अथवा उसके बाद अविलस्व सामाजिक क्रान्ति होगी । इसी से प्रेरित 
होकर उसने एक दशशंन तन्त्र और उस पर आश्चित समभाजिक क्राति की रूपरेखा 
तुयार की | 


उसके अनुसार दर्शेत एक प्राचीन विज्ञान है। वह अन्य विज्ञानों से इस 
बात मे समानता रखता है बहु आसपास के जगत और जीवन का अध्ययन करता 
है, किन्तु विज्ञान की विविध शाखाये प्रकृति के किसी एक ही अश का अध्ययन 
करी हैं भौर दर्शन सम्पूर्ण जगत का, उसके भाधारमूत तत्व और मानवमात्न 
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की समस्याओं का अध्ययन करता है। इसलिए दर्शव एक विश्व दुष्टिकोण है। 
दर्शन विश्वदुृष्टिकोण अपनाकर जगत का अध्ययन' करता है किन्तु उसके 
निर्णय कल्पना और अनुमान से निकाले हो सकते है अधवा जगत की वास्तविकता 
के आधार पर । मावसे का दृष्टिकोण वेज्ञातिक और वस्तविकता से द्भूत है । 
उप्तके अध्ययन की प्रक्रिया द्रन्द्वात्मक है और उसकी सामग्री इतिहास से मिली 
हैं। इसलिए इसे इन्द्वात्पफ भौतिकवाद या ऐतिहासिक भौतिकवाद कहते हैं । 
इसमे वैज्ञानिक अनु संधानों से प्राप्त सामग्री का उपयोग किया गया है, इसलिए 
वैज्ञानिक भौतिकवाद भी कहते हैं। इसमे प्रत्ययव।दी दर्शन पद्धतियों का तथा 
धर्म की भावात्मक मान्यताओं का विरोध किया गया है। इसका विश्वास है कि 
इस माक्सवादी सिद्धान्त की राहू पर चलकर ही हम वस्तुगत सत्य के अधिका- 
घिक निकट पहुँ लेंगे । कोई भी अन्य रास्ता हमे निशचय ही असत्य व झ्लान्ति की 


ओर ले जायेगा। 
वैज्ञानिक विश्ववुष्टिकोण पहले तो दर्शन के मौलिक प्रश्न के भौतिकवादी 


उत्तर पर आधारित होता है और दूसरे इन्द्वात्मक विधि के प्रयोग पर | यह विश्व 
वृष्टिकोण सदा भौतिकवादी और इ्नन्द्ात्मक होता है। इंस विचारधारा का 
उदय कोई संयोगवश नहीं हुआ । यह तो मानव जाति की प्रगति का परिणाम 


था। 
उच्चीसवी सदी के मध्य तक सामतवादी सभाज-व्यवस्था ढहुने लगी थी ॥ 


उसका स्थान पू जीवाद ने ले लिया था । पूजीवादी अर्थव्यवस्था में वुर्जजा और 
सर्वहारा दो वर्ग बन गये थे | पहला वर्ग कल-कारखानों का मालिक धन संपन्न 
था। दूसरा दुर्बेल, गरीब मजदूर वर्ग था। दोनो बर्गो के इस भेद के कारण 
उनके सम्बन्ध तेजी से मिगड़ रहे थे। मजदूर वर्ग धीरे-धीरे संगठित होने लगा 
था | उसे अपने संघर्ष में सफल होने के लिए एक सुद ढ़ योजना और उसके 
आधार के लिए एक वैज्ञानिक विश्वदृष्टिकोण की आवश्यकता थी ॥ इस ऐेतिहा- 
सिक जावश्यकता की पूर्ति के लिए माक्स वाद का उदय हुआ। 

उस समय तक वैज्ञानिकों ते तीन महत्वपूर्ण खोजें कर ली थी जिनके 
आधार पर वैज्ञानिक दर्शन का भवन खड़ा हो सकता था। जमेन जूलियस 
रॉबरट्ट' मेयर ने १५. २ मे ऊर्जा का अविनाशी गुण खोज लिया था | उससे सिद्ध 
हो गया कि यांत्रिक बल, ताप, प्रकाश, विजली, चुम्बकत्व आदि एक दूसरें से 
पृथक नही वरन, आन्‍्तरिक रूप से सबन्धित है। निश्चित दशाओं में ऊर्जा को 
किसी हानि के बिना परस्पर रूपान्तरित किया जा सकता है | ऊर्जा की उत्पत्ति 
और दाश नही होता | केवल उसका रूपान्तरण होता है ॥ 

दूसरा अनुसधान पावेल गोर्यानिनोव आदि न किया । उससे सिंद्ध हुआ 
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कि पौधों और जानवरों की रचना कोशो से हुई है और उनमे मूलभूत 
एकता हैं। 
तीसरी महान खोज ब्रिटिश वैज्ञानिक घाल्स डावित ने की। उसके 

अनुसार जीवों की जातियाँ अपरिवर्ततीय नही है। वें प्राकृतिक पर्यावरण से 
प्रभावित होकर विकसित हुई है। मनृष्य भी उसी विकास क्रम का परिणाम है। 
मानस ते इन खोजों के आधार पर भौतिकवाद और द्वन्द्रबाद के नियम निर्मित 
किए और उन्हे दार्शनिक रूप दिया | 

मावस के पूर्व सदियों से दार्शनिक चिस्तन का विकास हो रहा था| उनकी 
दो प्रतिद्वन्ही धाराये उस समय विद्यमात थी । उनके प्रतिनिधि हेगेल और फायर- 
बाख थे । हेगेल का दर्शव वस्तुगत प्रत्ययवादी था और फायरबाख ने उस्तका 
दृढ़ता के साथ विरोध कर भौतिकवाद की स्थापना की। साक् ते इन दोनो 
दार्शनिकों को भली भांति समझते का प्रयास किया । उसके फलस्वरूप उसे हेगेल 
का केवल इन्द्रवाद उपयोगी दिखाई दिया और फायरबाख द्वारा भोतिकबाद के 
समर्थन में दी गयी उक्तियाँ काम की लगी । इसलिए बहू फायरवाख के पक्ष मे 
अधिक था,किन्तु उसका भी बहू पूर्ण अनुयायी न हो सका । वह तो अपने दर्शन से 
सर्बहारा वर्ग की क्रांति को बल देता चाहता था किन्तु उस अकार की कोई 
प्रेरणा फायरबाख से नहीं मिलती थी | माव्से दर्शन का प्रयोजन ही बदल देना 
चाहता था | बह कहता है, 'दार्शतिको ने विभिन्न विधियों से विश्व की केवल 
व्याज्या ही की है, लेकिन प्रश्त विश्व को बदलने का है।”' इसलिए उसने 
इन्द्रवाद और भौतिकवाद एकीकृत किया और उसका प्रयोग सामाजिक जीवन 
के अध्ययत्त तथा स्पष्टीकरण के लिये किया। उसका दर्शन एक विश्वदूटिकोण 
देकर निवृत्त नही हो जाता। वह क्रान्तिकारी परिवतेन की एक वास्तविक 
पद्धति भी देता है। 


भूत द्रव्य क्या है 


भौतिकवादी दर्शन वही है जो भृतद्रध्य को ही जगत का मूल कारण और 
सत्‌ वस्तु मानता है। हम अपने आस-पास जो कुछ भी देखते हैं इसमे छोटे से 
कण से लेकर बिराट आकाश गया तक, एक कोषाणु के जीवो से लेकर बड़े-बड़े 
पशु और मनुष्य तक, अचित पाषाण की याक्षिक क्रिया से चेतन मनुष्य की 
चिल्तन प्रक्रिया तक सभी कुछ है । इस विविधता के मूल में जो तत्त्व है उसका 
क्या रूप है ? वह कसा है ” इसके उत्तर में भौतिकबादी कहते है कि भौसिक 
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जगत का कारण भी भौतिक होता चाहिए | प्राचीन भौतिकवादियों ने उसे वायु, 
अग्नि, जेल और पृथ्वी रूपए माना । कुछ विचा रको ने उसका भी कारण अदृश्य 
परभाण समझा | फायरबाख जादि जाधुनिक भौतिकवादियों ने एक ऐसी जमूते 
संकल्पना के रूप में भूतद्रव्य को माना जो विश्व के अगणित विविधतापूर्ण गुणों को 
धारण किये है । वे सदा विज्ञान से उसका समर्थन चाहते रहे और विज्ञान कभी 
एक निर्णय पर नही पहुंचा, इसलिए वे उस भूतद्रव्य की वेज्ञानिक परिभाषा न 
दे सके १ 

माक्स और एऐजिल्स द्वारा प्रतिपादित दन्द्वात्मक भौतिकवाद आधारभूत 
समियमो के बल पर तथा प्राकृतिक विज्ञानों की तत्कालीन खोजों को ध्यान मे 
रखकर लेतिन ने भूतद्वव्य को एक दार्शतिक प्रवर्ग (केटेगरी) मान कर उसकी 
यह परिभाषा दी “भूतद्रण्य वस्तुमत वास्तविकता का द्योतक एक दाशेनिक प्रवर्ग 
है, जो मनुष्य को उसके सबेदनों द्वारा प्रदत्त है और जो हमारे सवेदनो से स्वतस्त्त 
रूप में अस्तित्वमान होते हुए उनके द्वारा प्रतिरूपित, चित्राकित तथा परावततित 
होता है ।* 

इस परिभाषा की कुछ ध्यान देने योग्य विशेषतायें है! सववे प्रथम, भूत- 
द्रव्य की बह विशेषता है कि बह चेदना से बाहर, उससे स्वत्तनत्न और वस्तुगत रूप 
में विद्यमान है। दूसरे, इस परिभाषा से ज्ञात होता हैकि भूतद्रव्य प्रथम और 
आदि वस्तु हैं तथा चेतना उससे उत्पन्न दूसरे स्तर की वस्तु है ॥ चेतना भूतद्रव्य 
परु आश्रित है, इसलिए यह परिभाषा प्रत्ययवाद का विरोध करती है और 
धार्मिक प्रत्थवों को खोखला सिद्ध करने मे समर्थ बनती है । तीसरे, इस परिभाषा 
में कहा गया है कि हमारे सबेदनों के हवा रा प्रतिलिखित,चित्राकित और परावतित 
होते है । यह भौतिकवादी ब्वान-मीमाप्ता का सिद्धान्त प्रस्तुत करता है । इससे 
अज्ञे यबाद का खण्डन होता है और बाह्य जगत की वस्तुओं को जानते की 
प्रक्रिया स्पष्ट होती हैं। व्यवहार में सिद्धान्त हमे इस बात के लिए जाश्वस्त 
और प्ररित करता है कि जगत के सम्बन्ध भे सत्य ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं 
तथा वह ज्ञान अधिक से अधिक अजित करने का प्रयास करना चाहिए ॥ इसके 
अतिरिक्त यह भूतद्रव्य एक दार्शनिक प्रवर्ग होने के कारण बैज्ञानिक अनुसंधानों 
से खडित नहीं होता । भूतद्रव्य की सरचना के सम्बन्ध मे सभी नये अनुसधानों 
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की उपलब्धियाँ, जो अब तक हुई है या आगे होंगी उन सब के लिए यह परिभाषा 
उपयुक्त है । 
गति 


झतद्रव्य का एक महत्वपूर्ण गुण उसकी गति है। लेनिन के अनुसार 
धबिश्व से गतिमान भतद्रव्य के अतिरिक्त और कुछ नहीं है ।” हम अणु, परमाणु 
से लेकर जीवित शरीर, पृथ्वी, ग्रह, तारे जो कुछ भी देखते हैं बे सब गतिमान 
दिखाई देते है। अतः गति विश्वव्यापी है। ऐजिल्स लिखते हैं , “गति भूतद्रव्य 
के अस्तित्व का ढग है। गति के बिना भूतद्रन्‍्य नहीं होता और न कभी हो 
सकता है | 

गति और भूतद्रव्य की अभिन्नता कई दार्शनिकों ते पहले भी स्वीकार की 
थी किन्तु वे गति का अर्थ स्थान परिवर्तंत मात्र समझते थे । ऐजिल्स ने कहा, 
' मूतब्रब्य के सन्दर्भ मे गति सर्वव्यापी परिवर्तन है । गति के अवैक रूप है जैसे 
भूतद्र॒व्य की यात्तिक गति गति के भौतिकरूप-ताप ध्वनि विद्युतचुम्बक, परमाणु के 
अन्दर आदि, गति के रासायनिक रूप-परमाणुओ का विखण्डत बौर पृथक्करण, 
गति के जैविकरूप-अगो की गति, विचार चिन्तन आदि और गति के सामाजिक 
रझूप--संघर्ष, क्रान्ति, विकास आदि । थे सब गतियाँ भूतद्रव्य में ही होती हैं और 
उसी एकता के कारण गतियों में अन्तर्स म्बन्ध होता है । 

गति विश्वव्यापी निरपेक्ष तथ्य है। किसी गतिशील वस्तु में किचित 
स्थायित्व भी आ सकता है । यह भी एक सत्य हैं । किस्तू स्थिरता सदा 
रहने बाली या निरपेक्ष नहीं है। वह एक दृष्टि से स्थिरता है किन्तु दूसरी 
दृष्टि से उसमे भी यति है । उदाहरण के लिए हम एक सोते हुए मनुष्य को स्थिर 
कह सकते है, क्योकि वह चलता-नफरता नहीं है। किन्तु हम यह नही कह 
सकते कि वह सब प्रकार की गति से शून्य है । उसकी श्वास चलती है, उसमें रक्त 
संचार और पाचन हो रहा है, इतना ही नहीं, पृथ्वी के घूमने के साथ वह भी 
घूम रहा है! अतः कोई वस्तु क्सी एक सन्दर्भ में स्थिर होती है, किन्तु अन्य 
संदर्भो' मे वह उस समय भी गतिशील होती है। हम निरपेक्ष स्थिरता या निष्क्रि- 
बता कही नही पाते ॥ 


देश और क्राल 


हमारे आध्त-पास की वस्तुये निश्चित आकार की और निश्चित तरीकी 
से अवस्थित हैं। उनका अपना क्रम है, आपस मे दूरी है। हम यह भी देख चुके 
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हैँ कि उनमें गति और परिवर्तेव निरन्तर होता रहता है। वस्तुओं के इम गुर्णा से 
देश-काल का अस्तित्व सिद्ध होता है! देश-काल नृतद्वव्य के अस्तित्व का सर्वव्यापी 
रूप है।॥ लेनिन के मतानुसार, “गतिमान भूतद्रव्य केवल देश भर काल में स्पंदित 
हो सकता है , अन्यथा नहीं! 

देश की संकल्पना वस्तुओं का सम्बन्ध और दूरी सूचित करती है। उसी 
कारण वस्तुओं की लम्बाई, चौडाई ऊंचाई, रूप, आकार भी निश्चित होता है $ 
देश के तीन आयाम' है-दायाँ--बायाँ आगे-पीछे और ऊपर-तीचे । इन्हीं के द्वारा 
वस्तु की स्थिति निर्धारित की जहती है। 

काल का अर्थ है घटनाओं और परिवर्तंतों का क्रम | कुछ घटनायें पहले 
हुईं, कुछ अब हो रही है और कुछ आगे होगी । यह कालक्रम है। इसी से 
इतिहास बतता है । काल का एक ही आयाम होता हैं। वह भूत, वर्तमान भौर 
भविष्य की एक रेखा में एक ही ओर चलता है। बह मुड़कर विपरीत दिशा में 
नहीं चल सकता । जैसे देश में हम आगे बढ़कर पीछे भी हट सकते हैं और जहाँ 
से चले थे वही लौट सकते हैं, किन्तु इस बीच जितना काल व्यतीत होगा हम 
उस काल में पहुंच जायेगे। पीछे लौटकर हम बीते काल में नहीं आ सकते । 

देश और काल आसीम भी हैं। प्रत्ययवादी उन्हें जादि अन्त वाला मानते हैं, 
किल्तु भौतिकवाद भूतद्रब्य की भनन्‍्तता के साथ देशनकाल की भी अनन्तता मानते 
है , अन्यथा भतद्रध्य के अनन्त होने का कोई अर्थ नम होगा | एक-एक वस्तु का 
आदि अन्त देखा जाता है किन्तू समस्त भृतद्रव्य का अन्त नही देंखा जाता । 

देश-काल सम्बन्धी यह अवधारणा व्यवहार में बड़े काम की है । इन्हीं से 
सामाजिक व्यवहार की विधियाँ रूप, लय और त्वरा निर्धारित होते हैं । 
उत्पादन के क्षेत्र में और सामाजिक-राजनीतिक जीवन में इनका ध्यान रखमा 
होता हैं । 


चेतना की अल्वत्ति 


माक्स और लेनिन ने पूर्व काल में चेतना के विषय में बनी अवधारणाओं 
पर विचार किया और देखा कि प्राचीन दाशंमिक प्रायः चेतता के बजाय आत्मा 
शब्द का प्रयोग करते थे और इससे उनका तात्पर्य देखने, सुभने सोचने, अनुभव 
करने आदि की क्षमताओं से होता था। भौतिकवादी उस आत्मा को भूतद्ब्य से 
उत्पन्न और प्रत्ययवादी उसकी स्वतंत्र सत्ता मानते थें । कुछ लोग धामिक प्रभाव 
में आकर आत्मा की उत्पत्ति ईश्वर से मानते थे । प्रत्ययवादी दाशंमिक दो वर्गों 
मे बट गये थे-आत्मगत और वस्तृगत। आत्मगत भ्रत्ययवादी अपनी चेतना में ही 
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समस्त जैगत समाहित कर लेते थे और वस्तुगत प्रत्यमवादी एक सर्वव्यापी चेतना 
की कहपना कर अपनी चेतना उसी का अश समझ लेते थे । 

चेतता की भौतिकवादी सकलल्‍्पत्ता विज्ञान के विकास के साथ ही घिकसित 
हुई है । प्रारम्भिक विचार यह था कि मस्तिष्क मे भावनाओं और विचारो की 
उत्पत्ति ठीक उसी प्रकार होती है ज॑से जिगर से पित्त का स्तथाव होता है। उसके 
वास्तविक स्वरूप को समझने के लिए लेनिन ने कहा, सारे भतद्वव्य में प्रतिविभ्वित 
होने का एक ऐसा गुण होता है जो तत्वत संवेदन का सजातीय है ।” * हमारा 
अनुभव यह बताता है कि अजेविक भूतपदार्थ सहित समस्त पिण्ड बाह्ा जगत 
को प्रतिज्रिश्बित कर सकते हैं अर्थात उनका प्रभाव अपने मे अकित कर सकते हैं। 
एक वस्तु द्वारा दूसरी पर डाले गये तथा उसके द्वारा कुछ समय धारण किये 
गये परिवर्तन या प्रश्नाव प्रतिविष्व (रिफ्ेक्शन) कहलाते हैं। यह सूण सभी 
भौतिक वस्तुओं में होता है और वह विकास के भिन्न-भिन्न स्तरों पर भिन्न-भिन्न 
रूप प्रहण करता है ! 


अजविक वस्तुओं मे यह प्रत्तिविध्व शुत्ष यात्निक होता है, जैसे आधात 
पडते पर पत्थर टूट जाता है, पानी पड़ते पर मिटुटी पिए्ड बन जाती है, भादि । 
जीवन की उत्पत्ति होने पर यह प्रतिविम्ब जथविक जटिल हो गया। जीव विज्ञान 
के द्वारा हुई खोजो को स्वीकार करते हुए और उन्हें अपना प्रमाण मालते हुए 
भौतिकवादी चेतना का क्रसिक विकास प्रत्तिस्थापित करते हैं, उसकी उत्पत्ति 
अर्जब भूत द्रव्य जटिल रासायमतिक प्रक्रियाओ के द्वारा हुई है। सरणलतम जैविक 
यौगिक (हाइड्रोकार्बन) सबसे पहले सागर मे उत्पन्न हुए | बाद मे वे गूणात्मक 
परिवर्तन से प्रीटीन और न्यक्नीक अम्ल में विकसित हो गये । यह कहानी एक था 
डेढ़ अरब वर्ष पूर्व की है। समय बीतने पर थे जीवित तत्व विभक्त होकर अनेक 
प्रकार के हो गये । उन पर पर्यावरण का प्रभाव पड़ता रहा और वे अपनी जाति 
बदलते रहे । 

.. » बहुत समय बाद सुषुस्‍्ता और मस्तिष्क का विकास हुआ | उन्हें प्रतिकूल 
स्थितियों से बचने की, भविष्य के अनुमान लगाने की और अपनी रक्षा करने की 
योग्रताये बढती गयी । इस प्रकार चेतना का क्रैसिक विक्रास् हुआ | 

- मनुष्य की उत्पत्ति लगभग २० लाख साल पूर्व हुई थी। उसके साथ 
चेतला के विकास का दूसरा दौर प्रारम्भ हुआ। पहले वह मानव कम, बानर 
अधिक था | वहु अपनी रक्ष। करने के लिए लकडियों और पत्थरों का प्रयोग 
करये लगा। उसके हाथ की शक्तियाँ बढते लगी । वह बांस में पत्थर के चाक्‌ 





प्‌ ज़्निन भीतिकवाद मोर बनुभावा मक अर लोचना 


दन्द्वात्मक भौतिकवाद | १७५ 


लगाकर बहलम बनाने लगा | वह दो पैर से झ्ीधा चलने लगा। उसके मस्तिष्क 
का भार बढता गया । मह्तिष्क के भार और छाकार का अध्ययन करते वाले 
वैज्ञासिकों ने बताया कि मस्तिष्क का आकार क्रमशः वानर, जावा-मानव, पेकिंग- 
मानव, नियंडरधाल-मायव और आधुनिक मानव में बढ़ता गया है! इसी के साथ 
उसके चिन्तन और अनुसधान की क्षमता बढती गयी है ॥ आवश्यकता अनुसंधान 
और विकास की जननी है | अन्त मे, विचार करने बाला मनुष्य ऐसी अवस्था से 
पहुँच गया जहाँ उसे अन्य लोगो से कुछ कहना था। अत, उसने संकेत देना 
प्र्रम्भ किया और #फर वे संकेत भाषा के रूप मे विकसित हो गये । | 

सावसे और लेनिन का मत है कि मनृष्य की चेतता के विकास में उसके 
सामाजिक जीवद वी भूमिका अतिवार्य थी | वह एक समाज बना कर रहा, 
इसीलिए वह इतनः प्रबद्ध बना । उनका यह भी मत है कि समाज और सामाजिक 
सम्बन्धों के बाहर चेतना न' तो कभी पैदा हो सकती है और न उसका अस्तित्व 
हो सकता है । आदि से अन्त तक यह सामाजिक उत्पाद है, श्रम और सयक्त 
मानवीय क्रियाकलाप का परिणाम है। आज भी प्रयोग के द्वारा सिद्ध किया जा 
सकता हैं कि अन्य लोगो के यम्पर्क से पुथक बढ़ने वाले बच्चे में चेतना का विकास 
नहीं होता । इसके लिए गोडामुरी वामक भारतीय गाव मे पैदा हुई दो बालिकाये 
अमला और कमला भेडियो के झू ड में पली प्रबल प्रमाण है। उन्हे बहुत प्रशिक्षण 
देने पर भी पूर्ण मानव नहीं बदाया जा सका । 

मानवी चेतना के कुछ विशेष लक्षण है । सर्वध्षयप्त बहु बाह्य व आन्तरिक 
अस्तित्वी की एकता अतिविम्बित करती है। उसमें संवेदना, सेकल्पना, अमूर्तें 
चिन्तन, भाषण आदि के लक्षण है दूसरे, बह अयने क्रियाकलाप और भ्रकृनि की 
घटनाओं का अनुमान भी लगा सकती है। तीसरे यह लक्ष्य और आदर्श का भी 
निर्धारण कर सकती है । चौथे, यह वास्तविक स्थित्ति का मूठ्यकन कर सकती 
है । उपयोगी-अनु पयोगी, अनुकूल-प्रतिकूल का वोध इससे होता है। पांचवे, यह 
चेतना आन्तरिक जंगत को भी ग्रतिविम्वित करती है | छठे वह सामान्य प्रकृति 
की दणा से सस्तुष्ट व होकर उसे अपने अनुकूल बनाते का रचनात्मक प्रयास 
करती है। 

व्यवहार मे चेतना की सक्रियता दिखाई देती है। इसके अनेक रूप है 
किस्तू सबसे महत्वपूर्ण संज्ञानात्मक, रचनात्मक और नियामक काम है। सनुष्य 
क्षपनी चेतना के द्वारा कुछ ज्ञान, प्राप्त करता है उसके आधार पर कूछ ऐसी 
रचना करता है जो प्रकृति मे सहज विद्यमान नहों होती | इसके नियामक कार्य 
दो प्रकार के हैं-प्रेरणात्मक_ और कार्यकारितात्मक | क्रान्तिकारी बिचारों से 

प्ररित दोकर मनुष्य अपने प्राणों की आहुति दे देते है । कार्य कारिता चेतना अपने 


१७२ ॥ भीतिकवाद 


लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए अन कूल यथार्थवादी साक्षनों का चयन करने की 
क्षमता रखती है | 


ह हन्द्रवाद 
मावर्स के द्वन्द्वात्मकत भौतिकवाद से जितना महत्वपूर्ण स्थाव भौतिकवाद 


का है उतना ही दवन्द्रवाद का भी है दन्द्रवाद ही उसके दर्शन की चिन्तन ग्रक्रिया 
है जिसके द्वारा बहु जगत और समाज की विकास प्रक्रिया की व्याख्या करता है । 
माक्से भौतिकवाद के लिए फायरबाख का कऋरणी है और द्वन्द्रवाद के लिए हेगेल 
का । यद्यप्रि उसने दन्द्वाद का पूर्णत: विरोध किया किन्तु उसके द्वच्धवाद का 
सशक्त अस्च उसे उपयोगी दिखाई दिया । उसका प्रयोग अपने दाश्शनिक चिन्तन 
में भरपूर किया । 

भौतिकवाद का इतिहास बहुत पुराना है किन्तु मार्क्स के पूरवें तक बहू 
यान्त्रिक भौतिकवाद ही रहा ! उसके अनुसार जगत की रचना सूक्ष्म भौतिक अश 
(परमाणुओं ) से हुई मानी जाती थी । अगणित परमाणुओं के मिलने से पृथ्वी 
भादि पिण्डो की और समस्त जीवधारियो की उत्पत्ति हुई | यह सब रचना यत्त 
के समान हुई | परमाणुओं में ही स्वाभाविक गति विद्यमात थी और उस ग्रति से 
प्रभाणु यंत्र के समान चलते, मिलते और दया रूप धारण करते थे। इसलिए 
इस मान्यता को यान्त्रिक भौतिकवाद कहते थे । 

बहुत समय तक यह सिद्धान्त महृत्वपूर्ण समझा जाता रहा और विभिन्न 
युक्तियों से इसे सत्य सिद्ध किया थया । फिर भी इसमें तीन मुख्य दुबबलतायें थी 
ने किसी से छिपी नही रहीं । सर्व प्रथम, परमाणुओ में गति उत्पन्न करने बाला 
कोई चेतन तत्व होना अनिवार्य माता गया । उसके बिना जड़ परमाणु ग्रति नही 
कर सकते । यदि उनमें गति स्वाभाविक मान ली जाय तो यह जगत किसी भी 
समय परमाणु दशा में नहीं हो सकता । दूसरे, भूतद्वव्य की गति यत्र के समान 
होने के कारण एक ही स्तर पर हो सकती है, उसके द्वारा किसी विकास को 
व्याख्या नही की जा सकती । तीसरे, यांत्षिक सिद्धान्त सामाजिक विकास की 
व्यास्या बिल्कुल सही कर सकता | मनुष्य समाज में कंसे व्यवहार करता है और 
समाज में मतृष्य का विकास कैसे होता है-इन प्रश्तो का उसमे कोई समाधान नही है । 

याच्त्तिक भौतिकवाद की इन समस्याओं के कारण प्रत्ययवाद और 
अध्यात्मबाद का उद्भव हुआ । जगत की वास्तविकता से दूर हटकर दार्शबिको 
को एक सर्वज्ञ-सवेशक्तिसान॑ ईश्वर की कल्पना करनी पड़ी । मावर्स ते दर्शन 
को इस प्रकार की कल्पनाओं से बचाने के लिए भौतिकवाद की पुमः स्थापना 
की और यात्रिक्ता की दुबंलताओं से बचने के लिए इन्द्रवाद का सहारा लिया । 
ट्रन्द्वात्मक स्लौतिकवाद जबत को निर्मित वस्तुओं का एक भ्ष्डार नहीं मानता वर 
समस्त वस्सुरओं को एक दूसरे पर प्रप्नाव डालते हुये और प्रतिक्रिया करते 


इन्द्ठात्मक भौतिकबाद ॥ १७६३ 


_ए विकासवान रूप मे देखता है । 


इन्द्र॒बाद का सिद्धान्त स्ंप्रथम यूनानी दाशभिक जेनों ते ईसा से कई 
शताब्दी पूर्व खोजा था। उसके बाद उसका प्रयोग प्रांव प्रत्ययवादी दार्शनिक 
समय-समय पर करते रहें। उसका सब से अधिक विकसित रूप हेगेल के दर्शन 
में उपलब्ध हुआ । हेगेल के अनुसार देश काल के अन्तर्गत भौतिक जयत की 
समस्त प्रक्रिया निरपेक्ष प्रत्यथ (एब्सोल्यूट आइडिया) की अभिव्यक्ति है? 
प्रत्यय व्याघातों की एक लग्बी श्तूखला के द्वारा विकसित होता है । इस प्रकार 
प्रत्यवय का क्रमक विकास ही भौतिक जगत का विस्तार है । देश-काल के अन्त- 
गेंत बच्तुयें रूपात्तरित होती हुई विकसित होतो हैं तो इसका एकमात्र कारण 
यही है कि वे पूर्ण प्रत्यय के आत्म>व्याघाती स्वभाव का भूत रूप हैं। वास्तविक 
वस्तुओं का विकास उनके प्रत्ययों के आत्म व्याधाती स्वभाव के कारण होता 
है । प्रत्येक स्तर पर वस्तु एक पक्ष है, दूसरी वस्तु उसका प्रतिपक्ष है। इन दोनों 
का व्याघात जब समन्वय मे बदल जाता हैं तो एक नई विकसित वस्त्‌ प्रकट 
हो जाती है । इस प्रक्रिया मे हमारे मानसिक प्रत्यय वस्तुओं के प्रतिबिभ्ब नहीं 
है, वरन प्रत्ययो का ही वास्तविक रूप बाह्य जगत की वस्तु है। 

ऐजिल आदि भीतिकवादियों के अनुसार हेगेल का इन्द्ृबाद सिर के बल 
खड़ा था | वह उसका प्रयोग उल्टे छप में कर रहा था । भाकसं ते उसे पैरों पर 
खडा कर सीधा किया और भूतद्रव्य में दन्द्रवादी विधि का प्रयोग कर उसने 
जीवन, चेतना और सम्ताजवाद का विकास सिद्ध किया ॥ उसके हुन्द्वदाद के समझ 
लेने से भूतव्रव्य से कार्य कर रही विकास की प्रक्रिया समझ में आ जाती है। 
उसमें किसी वाद्य शक्ति की आवश्यकता नहीं रह जाती ॥ 

साक्संवादी दन्दहवाद यह मानकर चलता है कि विश्व के मूल भे एक 
भौतिक एकता है और भृतद्रव्य की गति और विकास के सारे रूप वस्तुगत है । 
ऐंजिल्स ने लिखा हैं, 'हन्द्वात्मकता, तथाकथित वस्तुगत द्वम्द्वात्मकता ही सारी 
प्रकृति में प्रधान है और तथाकथित आत्मगत दइन्द्वात्मकता, इन्द्रात्मक चिन्तन 
उस ग्रति का प्रतिविम्ब मात्त हैजो प्रकृति में सब्ंत्न हावी है''।! तात्पयें 
यह है कि वस्तुयत इन्द्वात्मकता एकीकृत अन्तसंम्बन्धों के रूप में भौतिक जगत मे 
गति और विकास है। आत्मग्रत इन्द्वात्मकता विचारो, चिन्ततों अदि को गति 
और विकास है, किन्तु यहू बस्तुगत इन्द्वात्मकता को प्रतिविम्ब भात्ध है ॥ 

मावस के इन्द्रवाद के कुछ मूलभूत सिद्धान्त है। सर्वप्रथम, भौतिक जगत 
की घटनाये सर्वृब्यापी प्रभाव डालने वाली है। किसी भी वस्तु या घटना की 


उत्पत्ति, परिवर्तत, विकास तथा गुणात्मक अवस्थाओं में कोई रूपान्तरण अलग 





१. फे ० ऐंजिल्स प्रकृति की हंद्वात्मकता | 
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थलग होता असभव है। उनका प्रभाव दूर-दूर तक सबत्न पडता है । 

दूसरा मूलभूत सिद्धान्त विकास है| विकास, प्रगति तथा प्रतिगमन एक 
प्रकार की गति है। किसी वस्तु अथवा प्रक्रिया को आन्तरिक सरचना में परिवतेत 
ही विकास का रूप है। जब हम कहते है कि एक प्रणाली बिकतित होती है 
तो हमारा मतलब उसकी सरचना में एक आव्तरिक,गुणात्मक रूपान्तरण से होता 
है । एऐजिल्स लिखते है, विश्व की उस्तके विकास की मनुष्य जाति के विकास की 
और मनृष्यो के मत से इस बिक्राम के प्रतिविस्व को सच्ची अवधारणा केवल 
इन्दवाद की पद्धतियों के द्वारा ही की जा सकती है, जो उदभावना और तिरो- 
भावना के बीच, प्रगतिशील और प्रतिगरामी परिवर्तनों के बीच असख्य क्रिया- 
प्रतिक्रियाओं को निरन्तर ध्यान में रखता है |! * सारे विश्व को गति एक हो 
दिफ्ा मे नही होती है । बह प्रगतिशील और प्रतिगामी दोनो हो सकती है । 


मास के भौतिकवादी द्वत्हवाद को समझमे के लिए उसके कुछ नियमों 
पर प्रकास डालना आवश्यक है । उपका सबसे पहुला नियम विरोघों की एकता 
का लियम है। विरोधी किसी वस्तु या घटना के अन्दरूती पक्ष की प्रवृत्तियाँ 
या शक्तियाँ हैं। वे एक दूसरे को अपवर्जित (कैसिल) करती है। वे एक दूसरे के 
लिए पूर्व मान्य भी होती है | विरोधो का अच्तसंम्बन्ध एक व्याघात है जड़ प्रकृति 
में चुम्मक एक ऐसा उदाहरण है जिसमें उत्तरी और दक्षिणी शूबो का विरोध 
होता है । जीवित शरीर में सरल पदार्थों से जटिल पदार्थों की रचना होती है 
और जटिल पदार्थो' का विखण्डन भी होता है। ये दोनो विरोधी क्रियाये है। 
इनमें से एक के भी समाप्त हो जाने पर प्राणी मर जाता है। समाज मे दास 
और स्वामी, किसान जौर जमीदार तथा मजदूर और पू जीवादी विरोधी वर्ग 
हैं। विरोधियों की एकता का तात्पर्य है कि एक दूसरे के बिना उनका अस्तित्व 
नही ही सकता है। वे परम्पर तिभर है। सामान्य रूप मे इनका सन्तुलन होता 
है किन्‍्तू विकास की प्रक्रिया में वह सन्तुलस गडबडा जाता है । इसके अच्तिप्म 
परिणामस्वरूप एक बर्तु का विल्ञोप और विरोधियों को नयी एकता से सम्जित 
दूसरी का आविर्भाव हो जाता है । 


मावसे के हृद़्वाद ८ व्याघातों की अनेकछूपता पर भी विचार किया गया 
है । ससार में व्याधात अनेक प्रकार के है। उनमें मुख्य, व्याघात अन्तर-बाह्य, 
प्रतिरोधात्मक-अप्रति रोधात्मक तथा मूलभूत-अपूलभूत है। 
किसी वस्तु के अन्तर्गत ही दो पक्षो का विरोध आन्तरिक व्याधात है। 
उस अस्तु"को बाह्य पर्यावरण और उसमे स्थित वस्तुओं से विरोध बाह्य व्याघात 
किम पक: आस पलक पक नम ४2 की 
१- फे ० ऐंजिस्स- डयू हा रिग मत खण्डन, पृष्ठ ४२ 
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है । भौतिक जगत की वस्तुओं में दोनों प्रकार के व्याघात होते है। इन दोनो 
में से आन्तरिक व्याघात विकास मे निर्णायक भूमिका अदा करते है। इसलिए 
मावसे इंद्ववाद में गति का अर्थ मूतपदार्थ की आतन्तरिक गतिहै। इस गति के ब्नित 
वस्तु की सत्ता भी वही हो सकती । परमाणु के अन्दर धनात्मक विद्युत आवेशी 
स्यूकिलियस और ऋणात्मक विद्युत आवेगी एलेक्ट्रान के विना उसकी सत्ता ही 
सभव नही है। समाज का विकास भी उसी के ऋचदर विद्यमान इन्द्र ही करता 
है। इसमे सन्देह नहीं कि उस पर बाहर में भी दबाव और प्रभाव पहु सकता 


है किन्तु बह स्थायी नही होता । समाज और प्रकृति की शक्तियों का द्वन्‍्द्र इसी 
प्रकार का है। 


प्रतिरोधात्मक और अप्रतिरोधात्मक द्वन्द्र सनाज मे ही देखे जाते हैं 
प्रतिरोधात्मक इन्द्र दो बंगों के बीच होता है। उनके स्वार्थे पृर्णत. बिरोधी' होते 
है । यह विरोध गहन हो जाने पर सचर्प प्रारम्भ हो जाता है और उसका अन्त 
सामाजिक क्राति ही करती है। पू जीपति और मजदू'ों का संघर्ष इसी प्रकार का 
है । समाजवाद की विजय होने पर द्री उसका अन्त होगा। अप्रतिरोधात्मक 
विरोध उन दो वर्भोा के बीच होता है जिनके स्वार्थ एक समान होते हैं। उनके 
विरोध धीरे-धीरे स्वत: समाप्त हो जाते हैं। उसके लिए कोई सामाजिक क्राति 
नहीं होती । मजदूर और किसान का विरोध इसी प्रकार का है| पू जीवादी 
व्यवस्था में संगर का मजदूर गाँव के किसान से सस्ता अन्न चाहता है और किसान 
उसे मंहभा बेचना चाहता है। इस प्रकार दोनों मे विरोध दिखाई देता है, फिर 
भी दोनों वर्ग शोषित होने के कारण आपस में सहयोग करते हैं और प्‌ जीपति 
शासकों का तख्ता पलटने का प्रयास करते हैं । 

इन सभी प्रकार के विरोधों को पुनः दीवर्गो मे बाट सकते है-मूलभूत और 
अमूलभूत+ समाज में अनेक प्रकार के विरोध,व्याघात गौर संघर्ष है,वे अमूलभूत है 
उन सब के मूल में एक प्रबलऔर स्थायी विरोध विद्यमान है। समाण मे एक और 
समाजवादी शक्ति आगे बढ रही है और दूसरी ओर प्‌ जीवादी शक्ति उसके साथ 
प्रतिक्रिया कर रही है। इन' शक्तियों का संघर्ष मौलिक है | शेप विभिन्न प्रकार के 
ऊपरी सधर्ष अमृलभृत हैं। 

दम्दन्यायथ का एक वियम्न परिमाण का पुण में परिवर्तंत भी है । गुण 
और परिम)ण दोनो ही किसी वस्तु की माप बनते हैं, किसी वस्तु की अनेक 
विशेषताये होती है। बे सब मिलकर उस बस्तु का गृण निर्धारण करती है 
एक वस्तु का गण ही उसे दूसरी वस्तू से भिन्न करता है। हम अपने आस-पास 
. ॥॥6 एग५ पु"एआपाए गार्षबृपज 5 028/80 ॥088508 [/. (5.,४ववा8598५ 
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अनेक वस्तुये उनके गुणों के कारण ही प्रथक रूप में पाते है । कुछ बस्तुये' 
एक समाच भी होती हैं क्योंकि उनके गुण समान है । 


वस्तु का आकार, प्रकार, भार आदि उसका परिमाण है। यह सामान्यत* 
संख्याओ में व्यक्त किया जाता है । 
वस्तु का परिमाण बदलने से एक स्लरीमा के बाद उसके गृूण बदल जाते हैं। 


यह सर्वेध्यापी नियम है। सामान्य वायु मडल के दबाव के अन्तर्गत ० अंश से 
१०० अश तक का तापमान पानी को तरल अवस्था में रखता है ॥ इस परिमाण 
के अन्दर पानी का गुण तरलता देखा जाता है। तापमान शब्य से नौचे जाने पर 
पानी जमकर वर्फ बन जाता है। अब वह बह नहीं सकता। यह उसका भृण 
परिबतेंत है । १०० अंश से अधिक तापमान होने पर जल वाष्प बन जाता है । 
भर उसमें दूसरे गुण आ गये । वह वायु में उड सकता है। इस नियम का उल्लेख 
करते हुए ऐजिल्स ने लिखा है, प्रकृति में गुणात्मक परिवत्तेत भूतद्वव्य या गति 
के केवल परिमाणात्मक जोड़ या घटाव द्वारा ही हो सकते हैं।/* 

कैज्ञानिकों मे इसी नियम का प्रयोग कर कृषि की नयी फसलों और पशुओं 


की नयी नस्लों का प्रजनन किया है । यह नियम सामाजिक जीवन के सारे क्षेत्रों 
में भी देखा जाता है । इस प्रकार परिमाण में गुण के रूपान्तरण का यह अर्थ है 
कि तये गुण अजित करते वाली किसी भी घटना में नये परिमाणात्मक अभि- 
लक्षणों का उपा्जन भी होता है। यह नियम विकास के अत्यन्त महत्वपूर्ण मोड़ो 
की विशेषताओं का चित्रण करता है। 

विकास की प्रक्रिया में पुरातन का निषेध होकर नूतन का प्रतिस्थापन 


हो जाता है । पहली अवस्था दूसरे को स्थान दे देती है । इस प्रक्रिया को दर्शन में 
इन्द्रात्मक मिधघेध कहते हैं। यह क्रम जगत के सभी होतों में मिरन्‍्तर चला 


करता है। 
'िर्षेध्! शब्द का प्रयोग हेगेल ने भी किया था किस्तु उसके विचार से 


प्रत्यम के विकास क्रय में निषेध होता है। मावर्स और ऐजिल्स ने अपने इन्दृम्याप 
में निषेध शब्द का प्रयोग कायम रखा किन्‍्तू उनका मत है कि भौतिक द्रव्य के 
विकास में निषेध होता है। माक्से ले लिखा कि 'किस्ली क्षेत्र भें कोई विकास 
अस्तित्व के पूर्व रूप का लिषेध् किये बिना सभव नही है ।! समाज का इतिहास 
भी यह सिद्ध करता है कि सभाज की पुरानी व्यवस्था के निषेध से ही नई 
व्यवस्था उत्पन्न होती है। निषेध बाहर से मही आता वरन्‌ वस्त्‌ में ही ऐसी 
आन्तरिक स्थिति उत्पन्न हो जाती है जिससे बह अपनी पूर्व दशा का विनाश कर 
नया रूप घारण कर लेती है। इस विकास प्रक्रिया में सम्पर्ण पुरातन का निषेध 
नही द्ोता । उसका जी पक्ष सड़-गल कर अनुपयोगी हो गया बद्दी सष्ठ द्वोता है ' 


१ फ० एजिल्स प्रकृति की द्वढ़ ८ ! 
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उसका शुद्ध पक्ष स्थिर रहकर इस शृंखल!) की कड़ी बना रहता है ! इसलिए पुराने 
और नये के बीच अन्तराल न उत्पन्न होकर झातत्य बना रहता है । 

इस विकास प्रक्रिया में पुरातन बदल कर नूतन रूप धारण करता है, 
किन्तु वह सदा नूतन नहीं बना रहता | बह भी वालान्तर में पुराना हो जाता 
है और उससे वया रूप उत्पन्न होता है! ऐसा होते में निषेध का भी तिषेध 
होता है । यही गति अनष्त काल तक चलती है और निर्षेष का निषेध होता 
रहता है | 

लेनिन लिखते है, ' निषेध का निषेध गृजर चुकी मजिलों से मानों फिर- 
फिर गुजरने वाला लेकिन उच्चतर आधार पर गुजरने वाला विकाप्ष है।* 
आदिकाल में वर्गहीन समाज था। उस समय उत्पादन के साधनों पर साम।जिक 
स्वामित्व था। बाद में सामाजिक सम्पत्ति का निर्षेध हुआ और उसके स्थान में 
मिजी सम्पत्ति की स्थापना हुई। दाम-प्रथा, सामन्तवाद और पूजीवाद से निजी 
सम्पत्ति ही रही । लेकिन साम्यवाद सें उत्पादन के साधनों पर समाज का स्वा- 
मित्व पुन: हो गया। फलत: प्रारम्भिक अवस्था के लक्षण विकान्त के उच्चतर 
स्तर पर पुन रावतित होते हैं। यह निर्षेत्॒ का निर्षेध है । 

विकास कभी एक सीधी रेखा में नहीं होता । वह सर्पिल रेखा में ऊपर 
की ओर जाता है। यहें प्रकृति, समाज और चिन्तन प्रक्रिया में सर्वत्न देखा जा 
सकता हैं। निषेध के निषेध का नियम स्वव्यापी है, किन्तु वह एक विशेष ढंग 
से काम करता हैं। ऐंजिल्स ने लिखा है, 'निषेध''**'* प्रथमत' प्रक्रिया विशेष के 
सामान्य स्वरूप से द्वितीयतः उसके विशिष्ट स्वरूप से निर्धारित होता है... इस 
लिए प्रत्येक अलग अलग वस्तु का इस प्रकार निषेध करने का जिमसे उसका भौर 
विकास हो सके एक खास ढंग होता है और हर प्रकार की अवधारणा या बिचार 
के लिए भी यही बात सच है ।* 

समाजबाद के अच्तर्गत निषेध के निर्षेध का नियम कुछ विशिष्ट लक्षणों 
के साथ कार्य करता दिखाई देता है। यहाँ निषेध सप्माजिक राजबीतिक क्रातियों 
का रूप नहीं ग्रहण करता । इसका कारण यह है कि समाजवादी समाज के व्या- 
घात प्रतिरोधात्मक नही हैं। उनके समाधान के लिए सामाजिक जीवन की बुनि- 
यादी पुनरंचना की जरूरत नहीं होती । यहाँ जिनका निषेध होता है वे सामा- 
जिक सरचना से लुप्त होने वाले तत्त्व है। इसके अतिरिक्त समाजवाद के अन्त- 
गत निर्षेध संतुलित व सचेत ढंग से होते है । वें पूर्व वी भाँति स्वत" स्फूर्त तरीके 





१, वला० इ० भेनिन, कारल्लमाक्स, पृ०-३१॥ 
२ फ्रे० ऐजिल्स ड्यूहरिंय मतन्खण्डब प०--२२६॥ 
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से नही होते । सारे समाज को एक साथ लेकर होने वाले लिषेध मे जीवन के 
विभिन्न क्षेत्रों छोटे-छोटे निधेधों का एक समच्चय शामिल होता है। 
जझान-सीमांसा 


दन्द्ात्मक भौतिकवाद मनुष्य द्वारा अजित सभी ज्ञान का उपयोग कर 
इस निकर्ष पर पहुंचता है कि जगत पूर्णतः ज्ञण है । मनुष्य अपनी तक बुद्धि से 
यहू भली भाति जान सकता है कि भौतिक सत्ता का क्या स्वरूप है। हमारे आस- 
पास का बाह्य जगत हमारे ज्ञान का साधन है। उसका प्रभाव मनुष्य पर पडता 
है और उसके मन में तदरूप सवेदन,विचार और प्रत्यय उत्पन्न होते है । मनृष्य पेड- 
पौदे मकान देखता है,गर्मी-सर्दी का अनुभव करता है, पशु-पक्षियों और मनुष्यों को 
बोलते सुनता है । यदि ये विषय बाहर न हो और उनका प्रभाव मनुष्य पर न 
पड़े तो कोई उत्तका ज्ञान नहीं प्राप्त कर सकता है | मनुष्य बाह्य जगत का अनुभव 
ही नही करता, वरन्‌ वहु सक्रिय होकर उनसे व्यवहार भी करता है। भाव्स के 
पूर्व भौतिकवादियों ने ज्ञान मे मनुष्य की सक्रियता का महत्व नहीं समझा । उसके 


महत्व को उद्बादित करते हुए भावतसे ने द्वन्द्ात्मक भौतिकवाद की ज्ञान-मीमासा 
विकसित की । 


मावसे के ज्ञान-सिद्धान्‍न्न की रबसे बडी विशेषता यही है कि उसमें ज्ञान 
की प्रक्रिया का आधार मनुष्य का व्यवसाय और उसकी सक्रियता है। कार्य करते 
समय मनुष्य को वस्तुओं का और दृश्य जग्रत का ज्ञाव होता है। व्यवहार ज्ञान 
की प्रक्रिया का आधार भी है और सत्य का प्रमाण भी है । 


भावस ते ज्ञान की सामाजिक प्रकृति पहचानी है । मनृष्य अकेले ही अपने 
कार्य-व्यपार के समय जगत पर अपना प्रभ्नाव नहीं डालता वरन उसके साथ 
अन्य मनुष्य भी ऐसा ही करते हैं। अत: यदि ज्ञान का विषय भौतिक जगत है 
तो ज्ञान को ग्रहण करने वाला भनृष्य समाज है। ज्ञान के क्षोत्र मे दंद्वाद 
यह सिद्ध करता है कि ज्ञान एक अन्तहीन प्रक्रिया है। विचार अज्ञान से ज्ञान की 
ओर आगे बढते है अधूरा ज्ञान पूर्णता की ओर प्रसरित होता है और अनिश्चित 
ज्ञाने में मिश्चितता आती है। पुराने काल वाधित सिद्धाग्तों के स्थान में नये 
अधिक उपयोगी सिद्धान्त निर्मित होते हैं। 


झातर के विकास का मूल जाधार व्यावहारिक जीवन ही है | मनुष्य के 
आदि काल से ही अपनी जीविका के लिए काम करना पड़ा है। कार्मे करते समय 
वह प्राकृतिक शक्तियों के सम्पर्क मे आया और उन्हें अपने उपयोग में लाने लगा। 
उत्पादव बढ़ने पर उसे अधिक ज्ञाच की आवश्यकता हुई । उसी के साथ नापरे 
जोखने के लिए उसने गणित के नियम छोजे मकान सडक पुल आदि बनाने 


द्न्दात्मक भौतिकवाद । १७६ 


उनके लिर्माण की विद्या का विकास किय; | उससे विज्ञान और भाषा आदि का 
विकास हुआ | व्यवहार में ही मनुप्य ने ज्ञाद मे सहायक उपकरण भी बनाये । 
उनसे अधिक सुक्ष्म और दूर की वस्तुओं का ज्ञान सम्भव हुआ ६ 

शान या संवित मनुष्य की क्रिया का एक रूप है। यह उसकी सैद्धान्तिक 
क्रिया है । सिद्धान्त में जगत का झूप नक्षित होता है किन्तु शिद्धान्त किसी वस्तु, 
में परिवर्तते या विकास नहीं ला सकता है। वह तो कार्य द्वासा ही होगा। 
इसलिए व्यवहार बिना सिद्धान्त निष्प्रयोजन हैं और सिद्धान्त बिना व्यवहार 
अच्धा है। इससे सिद्धाल्त और व्यवहार में एकता सिद्ध होती है। मास और 
ज्ञनिन ते इसको बड़ा महत्व दिया है । 

ज्ञान स्थिर नहीं रहता, वह विकासवान है। व्यावहारिक जीवन का 
प्रत्यक्ष ज्ञान विकसित होकर विचार का सूक्ष्म रूप धारण कर लेता है । लेनिन ने 
लिखा है, “प्रत्यक्ष से सिद्धान्त और सिद्धान्त से व्यवहार, सत्य के ज्ञान का यही 
दृढ्मात्मक पथ है ।' इसलिए ज्ञान का प्रारम्भ इन्द्रियों से प्राप्त प्रत्यक्ष ज्ञान से 
होता है । हम नित्य अपनी इन्द्रियों से बाह्य जगत को देखते सुनते ओर जानते 
है । हमारे शरीर मे इन्द्रियां ही बहु द्वार है जिनसे वाह्य वस्तुओं की प्रतिलिपिया 
या चित्र हमारी चेतना मे प्रवेश करते है। उनका प्रभाव प्राप्त करने के लिए 
हमारे मन में उपयक्त उपकरण विद्यमान हैं । वस्तुओ के प्रतिविभ्व इन्द्िय-द्वारों में 
प्रवेश करते है, फिर संवेदना बाहुक तन्तुओं द्वारा वे विद्युत प्रवाह के समात 
मस्तिष्क तक पहुंचते हैं और अन्त में वहाँ वे हमारे अनुभव का रूप धारण कर 
लेते हैं / वस्तु का यह संवेदन या अनुभव लेनित के शब्दों मे वस्तुगत जगत का 
आत्मगत विम्ब! है। इस प्रत्यक्ष ज्ञान में वस्तु और व्यक्ति दोनों का योगदान 
है । यही कारण है कि एक ही वस्तु या दृश्यजगत को विभिन्न मनृष्य थोडा 
भिन्न प्रकार से देखते हैं। इसका अर्थ यह नहीं है कि इन्द्रियो से हमे वस्तुजगत 
का मिथ्या ज्ञान होता है। एक इन्द्रिय से प्राप्त ज्ञान प्राय. दूसरी इन्द्रिय से 
प्राप्त ज्ञान द्वारा शुद्ध हो जाता है या उसकी सत्यता प्रमाणित हो जाती है । 

इसन्द्रिय सबेदता की अपेक्षा प्रत्यक्ष जार उच्च स्तर का है । उससे भी 
उच्च स्तर का ज्ञान वस्तु का सानसिक विचार (आइडिया) है। प्रत्यक्ष से ही 
विचार की उत्पत्ति होती है। वह्‌ विचार ही स्मृति मे सहायक होता है किन्तु 
यह भी ज्ञान का प्रारम्भिक स्तर है। इससे वस्तु वा बाहरी रूप ही जाना जाता 
है । हमारे व्यवहार के लिए यह अधिक उपयोगी नही है । 

अनेक वस्तृओो का प्रत्यक्ष ज्ञात प्राप्त कर उसके आधार पर एक सामान्य 
ज्ञान उत्पन्न होता है। उसमें एक नया गुण उत्पन्न होता है । इस ज्ञान से वस्तु 


१ ूछब्हीं आई लेनिन सकसित रचनायें, क्षण्ड ३८ पुृ० १७१ 
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की सृख्य विशेषताये ज्ञात होती है। इसी स्तर पर वह तकीय विचार उत्पन्न 
होता हैं जिसके हारा प्रकृति के नियमों का ज्ञान होता है।॥ यह तर्कीय विचार 
प्रत्यय (कस्सेप्ट) छप होता है। किसी वस्तु का प्रत्यय उसका समग्र बोध नहीं 
करता, वरत उसके कुछ सामात्य गंणों का ज्ञान देता है। उदाहरणाथे, 'बक्ष' का 
प्रत्यय केवल यह बताता है बह तना, डाल, पत्ते, फल, फून बाली एक बस्तु है। 
उससे यह ज्ञान नहीं होता कि वह आम है या इमली, बीस फुट ऊंचा है या 
दस फूट । 
सभी प्रत्यय व्यावहारिक अभ्याप से उत्पन्न होते है। प्रत्यय ज्ञान अधिक उच्च 
स्तर का इसलिए मात्रा जाता है कि इसके द्वारा एक बस्त का नहीं वश्त एक 
प्रकार की या एक जाति की अगणित वस्तुओं का ज्ञान होता है । इसलिए प्रत्यक्ष 
ज्ञान के बाद प्रत्यय ज्ञान एक दूर की छल्ाग है। इसमे द्वन्द्वत्याथ देखा जा 
सकता है । 
प्रत्यय ही स्थिर रूप धारण कर “जजमेटां और निर्णय बन जाते है । एक 
जजमेंठ मे कई प्रत्यय एक निश्चित रूप में ग्रथित होते है । जंसे, समाजबाद और 
शान्ति दो प्रत्मय है । उन्हें जोड़कर जब हम कहते है कि 'समाजवाद में ही शास्ति 
है! तो यहु एक जजमेट हो गया। इस प्रकार के जजमेंट मिलकर एक चिर्णय 
निकाल सकते है। वैज्ञानिक अनुसंधानों मे प्रत्युक्त होने वाली प्राक्कल्पना और 
उसके सिद्ध होते पर वैज्ञानिक मियम इसी प्रक्रिया से बनते है । 


इन्द्रात्मक भौतिकवाद में सत्य किसी वस्तु का वह ज्ञान हैं जो उस वस्तु 
को यथावत विम्बित करता है। उसे वस्तु और उसके शान की एंकरूपता भी 
कहू सकते है । सत्य बस्तुगत होता है । वह ज्ञाता पर निर्भर नही है । 

व्यावह्वारिक दृष्टि से हम सत्य को दो कोटि का पाते है-सापेक्ष और 
निरपेक्ष । जिस जान में वस्तु के साथ ज्ञाता का भी कुछ अंश मिला रहता है वह 
सापेक्ष सत्य ज्ञान है । यह वस्तु का किचित विकृत ज्ञान है। यदि बह पूर्णत 
अविकृत हो तो उसे मिरपेक्ष या पूर्ण सत्य कह्ढेगे ।॥ पूर्ण सत का ज्ञान सहसा नहीं 
होता । सापेक्ष ज्ञान क्रश, विकसित होता हुआ निरपेक्षदा के स्तर पर पहुंचता 
है। लेनिन कहते है, “मनुष्य के विचारों में स्वभावतः इतनी शक्ति है कि वे 
निरपेक्ष सत्‌ू बता पकते है, जो सापेक्ष सत ज्ञान का समृच्चय होता है । 
विज्ञान के बढते हुए कदमों से पूर्ण ज्ञान के अश जुड़ते जाते है किन्तु विज्ञान की 
प्रत्येक प्रतिस्थापता सापेक्ष सत्य होती है । ज्ञान के विकास के साथ बहू बढवी- 
घटती रहती है | 
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इन्द्वात्मक भोतिकवाद के अनुसार कोई शो सत' अमूर्त नहीं है।सत्‌ 
सदा मूर्ते ही होता है। उसका मापदण्ड व्यवहार है। हम सब किसी संत के 
विषय मे कितना ही तक-वितक करे किन्तु व्यवहार मरे उसका सिर्णय हो जाता 
है। किन्तु व्यवहार का यह अर्थ नहीं है कि उसमे जो उपयोगी सिद्ध होता है 
वही सत्य है। मावसे अर्थक्षियावाद का खण्डन करता है जिसमे उपयोगी ही सत्य 
माना जाता है। व्यवहार में ज्ञान की सत्यता इसलिए प्रमाणित होती है कि वहाँ 
उसकी परीक्षा हो जाती है । वस्तुत: सत्त ही उपयोगी है, उपयोगी सदा सत्‌ 
नही होता है । सत ज्ञान के आधार पर किया गया व्यवहार ही अपेक्षित फल 
देता है । 

ऐतिहासिक भोधिकवाद 

माक्स का दर्शन भौतिकवादी है । किन्तु वह अन्य दा निको की भाँति 
दार्शनिक समस्याओो के विवेचन तक ही सीमित नहीं रहू जाता। उसका मुख्य 
कार्य क्षेत्र समाज है। वह समाज के विकास के लिए उसमे क्रांति लाना चाहता 
है॥ इसलिए बहू अपने दाशंतिक सिद्धान्तों को उसके लिए एक अस्त की भाँति 
प्रयोग करता हैं । 

समाज की सरचना मे मास के पूर्व भी दार्शनिकों ने रच दिखाई थी । 
इसका मूल स्रोत खोजने चले तो हमें यूनानी दर्शन तक जपना पड़ेगा । माक्‍स के 
विचार से वे भोतिकवादी और प्रत्यववादी दोनो ही थे किन्तु उनका चिन्तव 
अवैज्ञानिक था। सामास्यत: समाजशास्त्र पर प्रत्ययवादियों का वर्चस्व रहा । 
माप से कूछ काल पूर्व ही हेगेल ने इस क्षेत्र मे भूल्यवान योगदान दिया था | 
उसने मनुष्य जाति के इतिहास को हन्द् न्याय द्वारा समझनसे का प्रयास किया, 
किस्सु बह इस ध्रामक निर्णय पर जा पहुंचा कि समाज पर ईश्वर की इच्छा का 
शास्तन चलता है। उसी की योजना पूरी होकर विश्व इतिहास का सृजन 
होता है ! 

प्रत्ययवादी दा्शत्िकों ने एक भूल य्रह भी की कि उन्होंने इतिहास के 
ज्िर्माण मे श्रमिक वर्ग का कोई योगदान स्वीकार वही किया । वे यही समझते 
रहे कि ईश्वर की इच्छा राजा-महाराजाओ, सेवानायकों और विद्वानों द्वारा ही 
पूरी होती है। वे यह भी तही समझ सके कि समाज का विकास इद्वन्याय से होता 
है और इतिहास इसी तथ्य को सिद्ध करता है । माक्स और ऐजिल्स ने इन कमियों 
को पुरा किया उसके लिए उन्होंने ऐतिहासिक भौतिकवाद के सिद्धान्त की प्रति+ 
स्थापना की | उन्होने समाज विज्ञान से प्रत्ययवाद लिकाल बाहर किया $ उनके 
अनुसार प्राणी द्वारा ही सामाजिक चेतना का उदभव होता है 
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सामाजिक प्राणी समाज के भौतिक जीवन से सम्बन्ध रखता हैं। उसकी उत्पादक 
क्रियायें और भाथिक व्यवहार उसकी सीमा में आती है। सामाजिक चेतना उप्त 
समाज का बौद्धिक, सिद्धाम्तिक और पारम्परिक मान्यताओं का स्तर है । 

समाज का विकास उसकी आर्थिक सरचना के परिवतेन के कारण होता 
है। विकास की प्रत्येक विकसित सोढ़ी पर आर्थिक संरचसा उच्च कोटि की 
होती है। इतिहास इसका प्रमाण है। प्रारम्भ में आदिकालीन साम्यवाद था । 
उप्तके बाद क्रमश: दास प्रथा, जमीदारी प्रथा और पूजीवादी प्रथा का विकास 
हुआ $ उसका अल्त शुद्ध साम्यवाद मे हो रहा है ! 


उपसंहार 





मनुष्य की जिज्ञासा का परिणाम दर्शन है । आदिकाल से लेकर आज तक 
तक का सहारा लेकर मानवीय जिज्ञासा जिन तिष्कर्षों पर पहुंची है उन्हीं का 
एकीकृत एवं सुसगत रूप दर्गेन का इतिहास कहलाता है। हमारी जिज्ञासा सिर- 
पेक्षरूप से कार्य नहीं करती | मनः शारीरिक परिस्थितियों की उपज होते क्के 
कारण यह जिज्ञागा शारीरिक प्रभावों से मुक्त होते का प्रयास करते पर भ्नी्‌ 
उनसे पीछा छूडामे में असमर्थ रहती है। मनुष्य का दार्ण मिक्त चिन्तन इस तथ्य 
को प्रमाणित करता है। पश्चिमी चिन्तन का प्रारम्भ तो भौतिकवादी विचार 
से होता ही है, उत्त-उन' देशों का चिल्तत भी जो अपने चिन्तन को आध्यात्मिक 
कहने से वहीं थकते भौतिकवादी प्रवृत्तिजों से मुक्त नहीं रह सका। मेरे विचार से 
भौतिकवादी चिन्तत मानव मतस्‌ के दिवालियेपन का द्योतक न होकर उम्तकी 
मूलभूत अलिवायेता को प्रगट करता है। भारतीय परम्परा में कतिपय अन्य 
परम्पराओं में भी,यह स्वीकार किया गया है कि मनुष्य की संरचना आध्यात्मिक 
और भौतिक दोनों तत्वों से मिलकर हुई है । अत) मानव चिन्तन के दो आयाम 
होना स्वाभाविक ही है। किसी एक पक्ष का पूर्ण त्याग मनृष्य के मन की विक्ृ- 
तिओं का परिणाम ही कहा जायेगा । इसी कारण से री यह धारणा है कि भौतिक- 
वादी चिस्तन को किसी अन्य प्रकार के चिन्तन के प्रति केवल प्रतिक्रिया,मात्र केहना 
वासमझी का परिचायक है। दर्शन के इतिहास में ये दोनों विचारधारायें समा 
नास्तर रूप से चल रही हैं। यह सभव है कि किसी एक देश एवं काल में इन 
दोनो में से कोई एक ही भृख्यरूप से मनुष्य के चिस्तत का विषय रहा हो । मदि 
पश्चिमी दर्शत का प्रारम्भ मूल रूप से भौतिकवादी दृष्टिकोण को लेकर होता 
है तो भारतीय चिन्तन के प्रारम्भ में अध्यात्मवादी प्रवृत्ति अधिक दिखलाईं पडती 
है, किन्तु इन दोनों में से कोई भी परम्परा शुद्ध भौतिकवादी अथवा अध्यात्म- 


वादी नही कही जा सकती है। दोनों में अध्यात्मवाद और भौतिकवाद का द्वत 
विद्यमान है । 


यदि चिब्तन परम्पराओं से हटकर सामान्य मनृष्य के जीवन को देखा 
जाय तो कहां जा सकता है कि सामान्य मनुष्य के चिस्तत एवं क्रियाकलापों से 
.  प्रवृत्तियाँ ही मुख्य रही हैं। किसो भी देश ठथवा काल का जोवन 
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इसका अपवाद नहीं है। सामास्य मनुष्य के जीवन में भौतिक मूल्यों को ही 
अधिक महत्व दिया जाता रहा है। यदि पश्चिम में धन जमीन एवं सकी को 
लेकर संघर्ष हुए हैं तो भारत भी इसका अपवाद नही रहा है | यहाँ यह प्रश्न 
उठाया जा सकता है कि यदि उपयुक्त कथन सत्य है तो भारतीय संस्कृति को 
भाध्यात्मिक क्यों कहा जाता है ? प्रस्तुत लेखक के अनुसार जो लोग भारतीय 
संस्कृति को आध्यात्मिक कहते है वे भारतीय चिन्तन परम्परा को ही ध्यान मे 
रखते है। ऋष्वेद से लेकर बीसवी शताब्दी तक भारतीय चिन्तन में आध्यात्मिक 
प्रवत्तिओं का बोलबाला रहा है। इस कथन का तात्पर्य लोकायत चिस्तन अथवा 
एम एन रावया राहुल साक्ृृत्यायत के विचारो की उपेक्षा नही है । इसका 
तात्पयें यह है कि हमारा सोच मुख्यत, आध्यात्मिक मूल्यों की ओर ही उन्मुख 
रहा है। अपने इस मत की पृष्टि करने के लिए हम कह सकते है कि मोक्ष अशवा 
मानव-पूर्णवा के जितने प्रकार के सिद्धान्‍्त भारतीय चिन्तन परम्परा में उपलब्ध 
है उतने किसी एक सस्क्ृति मे नहीं हैं। मोक्ष संबन्धी ये सभी सिद्धान्त अतिभौतिक 
उपलब्धि को ही अन्तिम मानते है। 

इसी प्रकार पश्चिमी चिन्तन, मध्ययुगीन ईसाईवाद को छोडकर, प्राय 
विश्वोन्मूखी रहा है। ६०० बी सी, से लेंकर आज तक पश्चिमी चिन्तन इस 
विश्व और उसकी समस्याओं के ममाधान के लिए अधिक प्रयत्तशील है । फलत, 
वहा की अधिकतर दर्शन पद्धतिथा भौतिकवाद का प्रारूप कही जा सकती है । 
जिस प्रकार श्री अरविन्द, डा. राधाक्ृष्णन्‌ू विवेकानन्द इत्यादि को हम नृब्य- 
वेदान्ती कहते हैं, उसी प्रकार यदि हम अनुभववाद वस्तृवाद, तर्कीय-प्रत्यक्षवाद, 
उपयोगितावाद इत्यादि को नव्य-भीतिकवादी कहे तो प्रतिशयोक्ति नहीं होगी । 
यदि भारतीय चिन्तन में अतिभौतिक मूल्य को लेकर विभिन्न निद्धान्त प्रस्तुत किये 
गये तो पश्चिम में इस विश्व को लेकर अनेक सिद्धान्त सामने आये है। मानवीय 
चिन्तन की ये दो दिशाये' स्पष्ट परिलक्षित होती है| यह सत्य है कि अध्यात्म- 
वादी चिन्तन ने कुछ मनुष्यों का इस जीवन और जग्मत के प्रति दृष्टिकोण को 
अवश्य प्रश्नावित किया है किन्तु भौतिकवादी विचार धारा तो कुछ भीमा तक 
समाज-परिवतेन और हत विश्व का नक्शा बदलने में फलित हुई है । 

आधुनिक वैज्ञानिक खोजो को भौतिकवादी विचारधारा ने आधार 
प्रदात किया है। आधुनिक भौतिकी ने परमाणु की संरचना की खोजबीन करके 
मनुष्य को अदुभुत शक्तिया प्रदान की हैं। इस खोजबीन को करते वाले वैज्ञानिकों 
को परमाणु संबन्धी विचार हमारे परमाणुवादी भौतिकवादिजों से ही मिला है । 
परमाणु के सिद्धान्त के प्रतिवादन का श्षेष भारत मे कणाद और पश्चिम में डेपो 
क्राइटस को ट्वीजाता है कोई भी वज्ञानिक यहू कहने में समर्थ नहीं है कि 
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परमाणु सम्बन्धी विचार उपयुक्त दाशतिकों के अतिरिक्त किसी वैज्ञानिक की 
देग है । इस जीवम>यापत्र को सरल और सुखमय बनाने में वैज्ञासिक खोजों का 
ही योगदान है । अध्यात्मवादी विचार ने मनुष्य को सुन्दर एवं आनन्दमय भविष्य 
के स्वप्त भले ही दिखलाये हों, जीवन जौने के लिए नैतिक मार्ग भले ही प्रस्तुत 
किया हों किन्तू मनृष्य के जीवन-स्तर को ऊपर उठाने, जीवन को सुविधापूर्बेक 
जीने और इस समस्त विश्व को एक सूत्र में बाधने का कार्य निश्चित रूप से 
भौतिकवादी विचारधारा की देन है। मोक्ष अथवा आत्मोपलब्धि का सुन्दरततम 
स्वप्न, अध्यात्मबाद ने भले ही दिखलपया हो किन्तु जीवन के इहलौकिक स्तर 
पर अंबेरे को प्रकाश में बदकने का कार्य भौतिकवादी विचारधारा का ही परि- 
णाम है। कहने का तात्पयें यह है कि तर्कीय दृष्टिकोण से भौतिकवादी विचार 
धार! को अपूर्ण भले ही सिद्ध किया! जाय किन्तु इस जीवन-बापत में उसके योग- 
दान की उपेक्षा करता संभव नहीं है। आधुनिक भौतिकवादी विचार घारा ने 
इस विश्वसमाज के एक बड़े भाग का दिशा परिवरततेन ही कर दिया है । मास 
का भौतिकवाद साम्यवादी समाज संश्चना का एक मात्र आधार है। मनुष्य का 
मनुष्य के द्वारा ही शोषण जिस मात्रा मे साम्यवादी समाजों में समाप्त हुआ है, 
इतना अन्य प्रकार के समाजों में सम्भव नहीं हो सका | कहने का तात्पयय यह है 
कि लौकिक जीवन स्तर को परिवत्तित करने मे भौतिकवाद और उससे सबद्ध 
चिन्तन ही अधिक समर्थ हुआ है । 

निष्पक्ष दृष्टि से देखते पर हम इस निष्कर्ष पर पहुंचते है कि भोतिकवाद 
और अध्यात्मवाद एक दूसरे की विरोधी अ्रवृत्तियाँ वह्दी है। वे मानवीय 
चिन्तम की दो दिशायें है।॥ भौतिकवाद और अध्यात्मबाद एक दूसरे के पूरक 
हैं। मानव जीवन के दो पक्ष हैं। भौतिकबाद ने अध्यात्मवाद के लिए मार्ग 
प्रशस्त करने का कार्य किया है और अध्यात्मवाद ने भौतिकवाद को दिव्य बनाने 
की चेष्टा की है | जिस प्रकार मनुष्य का जीवन इनमे से' किसी एक के सहारे 
नही कठ सकता उसी प्रकार मनुष्य का चिल्तन इनमें से किसी एक दिशा का 
अनुसरण करके हो नहीं चल सकता। इनमें से किसी एक की तुटियां देखना 
अथवा उसे त्याज्य समझना हमारी नासमझी का परिवायक है। इनमें से कोई 
“बाद” अशुभ नही है । उसका प्रयोग अशुभ हो सक्ता है। हमारे अधिकतर 


मर्नीषी इस तथ्य से अवगत रहे है। अत: किसी एक का भिराकरण उन्होने नही 
किया । उन्होंने उनके समन्वय का ही प्रयास किया है । 


भौतिकवादी चिन्तन धारा का यह महत्व समझकर पिछले अध्यायों में 


इसकी थिकसित होती रही पर्ची और पश्चिमी परम्पराओं पर प्रकाश डाला 
गया है + अध्यास्मवाद का उल्लेल कफ्रेवल प्रास्नगिक हुआ है अ्राचौनकाज्ष का 
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भारतीय भौतिकवाद एक स्वतंत्र सम्प्रदाय के रूप में अवश्य उत्पन्न हुआ किन्तु 
तत्कालीन अन्य दार्शनिक सम्प्रदायों ने उसके साथ गांठ जोडकर विकास करने 
की अपेक्षा उसके विपक्षी बनकर खड़े होने मे अधिक गौरव का अनुभव किया । 
जैंत और बौद्ध दाशंभिक उसकी सभी सान्यताओं का तिरश्कार नहीं कर सके 
तथा न्याय और वैशेषिक उसकी सभी सिद्धास्तों की उपेक्षा नही कर सके, फिर भी 
बे सब चार्वाक के भौतिकवाद के कट्टर आलोचक ही रहे । प्राय: सभी भारतीय 
दर्शन पद्धतियों में चार्वाक दर्शन पूर्व-पक्षी की भांति माना गया है। 


पश्चिम का यूनानी दर्शन समग्र रूप से भौतिकवादी प्रवृत्ति लेकर ही 
उत्पन्न हुआ | उसने तत्कालीव धामिक मान्यताओं को अदार्शनिक और अन्ध- 
विश्वास ही माना । हर नई पौढी के दाशंभिक ने पूर्व मान्यताओो की तकेहीवदा 
दूर कर दर्शम को अधिक सुसंगत बनाने का अयास किया। इस प्रयास में बहुत 
बार एक ल्ुटि से बचने का प्रयास करने में दूसरी त्ूटि स्वीकार कर ली गयी, 
फिर भी डेमोक्रिटस के दर्शन में सन्‍्तोषजनक उपलब्धिया दिखाई दंते लगी । 
उसके परमाणुवाद का स्थाई मूल्य था । 


भारत में चार्वाक दर्शन परमाणुवादी नही है। जेन और न्याय आदि 
दर्शनों में परमाणुवाद की उद्भावना की गयी, किन्तु उसके साथ जीव, ईएचर 
आदि चेतन सत्तायें भौतिक परभाणु से स्व॒तक्त्न माव ली गयी ॥ इसके कारण 
भौतिकवादी पक्ष दुर्बल हो गया । डेमोक्िट्स के दशेन में चेतना की स्थिति द्वितीय 
स्तर की थी,किन्तु भारतीय परमाणुवादियो में चेतवा भूतपदार्थ के समान स्तर की 
बन कर आई। 

इसके अतिरिक्त, भारत भे चार्वाक की भोतिक परम्परा स्वतन्त्र रूप से 
अधिक विकास न कर स॒की। प्रबुद्ध भौतिकवादियों ने कुछ नैतिक मूल्यों को 
अवश्य स्वीकार कर लिया किन्तू जगत और जीवन के सिद्धान्तों मे कोई उल्लेख 
तीय अ्रगति नहीं हुई | वह बहुत काल तक उपेक्षित रहा । मुसलमानों के आक्रमण 
के समय में और अंग्रेजो के आने तक समाज मे भौतिकवादी प्रवृत्ति हेय दृष्टि से 
देखी जाती थी । पिछली शताब्दी में प्रारम्भ हुए स्वतंत्ञता संग्राम भें कुछ विचारकौ 
की यह धारणा बनी कि जीवन की अध्यात्मवादी दुष्टि मनुष्य को संघर्ष में पड़ने 
विरत करती है और उसका अनुचित लाभ विदेशियों को मिलता है । इसलिए 
एम. एन. राय आदि विचारकों ने माक्स के भौतिकवाद से प्रेरित होकर भारत 
में भौतिकवादी सिद्धान्तों की पुनर्स्पापना की 

पश्चिम में माक्स का भौतिकवाद भी एक ऐसी ही विवशता के कारण 
जत्पन्न हुमा था यद्यपि उसके पचास वधं पू्ब॑ हेगेल का प्रखर तक 
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प्र आरूढ़ हौकर दार्शनिकों के चिन्तन जगत में छा गया था,किस्तु सवेहारा वर्ग 
को औद्योगिक आदोलन के समर में सहारा देने के लिए भौतिकवाद मे बड़े प्रयाक् 
पुर्बंक सिर उठाया | इसके लिए माबसें, ऐजिल्स और लेनिन को घोर तप करना 
पडा ॥ 

एम० एन० 'राय और साकृत्यायन के भौतिकवाद में न बैसा चिस्तत का 
प्रयास दिखाई देता है और न वैसी पकड़ मिलती है जैसी आधुनिक पश्चिमी 
भोतिकवाद से है। इसके परिणामस्वरूप वह अधिक दिन तक जीवित ने रहू 
सका । देश की स्वतन्त्रता के बाद भारतीय आधुनिक भौतिकवाद ने शासन का 
आधार बन सका और न चिन्तकों की प्रेरणा का स्लोत रहा । इसके विपरीत नव- 
वेदाच्त में अधिक प्रगति दिखाई दी । 

वर्तेमान काल में यद्यपि भारतीय नचिम्तक भौतिकवादी आधार पर कोई 
ठोस कार्य नहीं कर रहे है, किन्तु जनसाधारण के जीवत मे इस ओर झुकाव 
अवश्य दिखाई द॑ रहा है। वैज्ञानिक प्रयति से और पश्चिमी भौतिकवादी चिस्तन 
से प्रेरित होकर उनके जीवत की मान्यताये तथा नैतिक और सामाजिक मूल्य 
भौतिकवादी ही बने रहे है। आध्यात्मिक मूल्यों की ओर उन्हें कोई आकषण 
नहीं दिखाई देत) | ऐसे अवसर पर यदि सुचिन्त्य, सुसंगत और भारतीय परिवेश 
के अनुकूल भौतिकवाद का आधार उसे मिलता तो निश्चय ही एक बहुत बड़े 
अभाव की पूर्ति होती । यद्यपि पश्चिमी भौतिकवाद को इधर घसीटा जा रहा हैं 
और कई राजनीतिक पारटिया उसी आधार पर यहां खड़ी हैं, किन्तु भारतीय 
परिवेश से उततकी सगति न' होने के कारण उन्हें समाज भे व्यापक मान्यता नही 
मिल रही है। सम्भव है कुछ विचारकों का ध्याव इस मोर गया हो और वे 
इस शोक्ष मे काम कर रहे हों । 


